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DN liturgie van de laatste zondagen van het kerkelijk jaar vormt het 
uitgangspunt van het merendeel der artikelen in dit nummer. Om- 
dat deze een relatief sterke benadrukking van de wederkomst des Heren 
vertoont, bewegen de in dit nummer geboden artikelen zich rond het 
thema van de eschatologie. De eschatologische gedachte in het Oude 
Testament en voor het Nieuwe in de prediking van Jesus wordt bespro- 
ken; na deze bijbelse benadering van het onderwerp, wordt het in de 
liturgie nagegaan, waarbij natuurlijk een bijzondere aandacht wordt be- 
steed aan de laatste zondagen van het kerkelijk jaar. Ook de grote fees- 
ten van deze periode Christus Koning; Allerheiligen en Allerzielen pas- 
sen in deze periode; er werd een keuze gedaan en alleen het feest van 
Allerheiligen wordt vanuit het eschatologisch gezichtspunt behandeld. 
Omdat ten slotte de psalm „De profundis” de voorkeurspsalm van deze 
periode van het kerkelijk jaar blijkt te zijn, bieden wij de lezers een com- 
mentaar op deze psalm aan. Om te bevorderen dat deze psalm niet alleen 
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begrepen wordt en voor persoonlijk gebed gebruikt, doch ook samen 
gezongen wordt (bij bijbelwaken, in het „lof, en vooral in de gemeen- 
schapsmissen van deze tijd) vindt de lezer op blz. 290 tekst en melodie, 
beide door Dr. Jop Pollmann voor ons Nederlands taalgebied bewerkt 
naar de psalmen van Gelineau. 

Omdat de opzet van ons tijdschrift ook een fundamentele verantwoor- 
ding vraagt, bieden wij in een eerste artikel een bijdrage van meer alge- 
mene aard over de verhouding tussen liturgische en bijbelse vroomheid. 
De lectuur daarvan kan gevoegelijk aangevuld worden met het lezen van 
het speciale nummer van Tijdschrift voor Liturgie over dit onderwerp 
(zie blz. 295) en het verslag van het liturgisch congres van Straatsburg 
(blz. 291) dat eveneens aan dit onderwerp gewijd was. Ten slotte vindt 
U in het bibliografisch artikel een uitstekend hulpmiddel om dit onder- 
werp nog verder uit te diepen. 
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BILD EE 


EINEEITORGISCHE 

OOM EEND 

DERVERHOUDING 
ROSSEN BEIDE door 


DOM. DR. AMBR. VERHEUL O.S.B. 


H zij ons vergund voor de behandeling van ons onderwerp als 
uitgangspunt enkele opmerkingen te nemen van Prof. Grossouw. 
Wanneer deze in de inleiding op zijn mooie boek Bijbelse Vroomheid de 
redenen aangeeft, waarom het zo noodzakelijk is dat de liefde voor de 
Schrift gaat toenemen, dan geeft hij als eerste reden aan: de nauwe band 
tussen H. Schrift en liturgie. En hij formuleert zijn zienswijze heel scherp 
en juist: „Het is onmogelijk werkdadig deel te nemen aan de goddelijke 
eredienst zonder door te dringen in letter en geest van de bijbel. Welke 
hervormingen van de liturgie misschien ook voor de deur staan, zeker is, 
dat de Schrift altijd het hoofdbestanddeel zal blijven van de teksten van 
de eredienst’. Even verder zegt hij nog eens onomwonden: „Maar grote 
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stukken van de liturgie en met name van de voormis, zijn expresselijk be- 
doeld voor onderrichting en lezing. En nogmaals, de gelovige van deze 
tijd wil verstaan wat redelijkerwijze verstaan kan worden. Maar hoe is 
dit mogelijk zonder de kennis van de H. Schrift en hoe wordt deze ver- 
kregen zonder een van bijbelse geest doortrokken verkondiging?” 

Er is echter in deze inleiding van Prof. Grossouw over het verband tus- 
sen H. Schrift en liturgie iets niet gezegd, wat hij overigens zeker vol- 
gaarne zal onderschrijven en hem ongetwijfeld diep uit het hart gegre- 
pen is. Wie de eredienst van de Kerk wil beleven, moet doordringen in 
letter en geest van de bijbel, niet alleen omdat in feite de Schrift het 
hoofdbestanddeel der liturgische teksten uitmaakt, doch vooral omdat 
het bijbelse vroomheidstype zelf normerend is voor onze liturgische 
vroomheid. Een innerlijk-persoonlijke liturgische beleving vraagt van de 
christen een omzwenken van zijn mentaliteit, zijn geest, zijn spiritualiteit, 
hetgeen slechts mede door een voortdurend contact met de H. Schrift 
verwezenlijkt wordt. De reden hiervan is, dat het vroomheidstype van 
de liturgie althans in haar oudste en toonaangevende lagen, in continui- 
teit is met het vroomheidstype van de bijbel. 


Aan de hand van deze inleidende opmerkingen, zouden wij nu de vol- 
gende twee punten willen behandelen. 


1. De H. Schrift als hoofdbestanddeel van de liturgie. 
2. De liturgische vroomheid in continuiteit met de bijbelse vroomheid. 


1. De H. Schrift als hoofdbestanddeel van de liturgie. 


Het is een verworven standpunt, de liturgie als een ontmoeting tussen 
God en de mens te beschouwen, als daad van God jegens de mens en als 
menselijke beantwoording. Bij beide bewegingen, de neerdalende zowel 
als de opgaande lijn van de liturgie, valt de overwegende rol van het 
Woord van de Schrift ons op. God daalt niet alleen tot ons af door het 
mysterie van zijn verlossende daad in zijn sacrament, doch ook door het 
mysterie van zijn verlossend woord in de lezing van de Schrift. En an- 
derzijds, wanneer wij de liturgie, in haar gebedskarakter beschouwen, 
dan is kenmerkend voor haar, dat het grootste gedeelte van haar ge- 
bedsteksten aan de H. Schrift ontleend zijn: de Kerk vindt nog altijd in 
de psalmen de aangepaste vorm om haar antwoord van aanbidding, lof 
en dank aan de Vader aan te bieden. De lezing van de H. Schrift en het 
bidden van de gebedsteksten uit de bijbel (de psalmen) zijn dus als een 
integrerend deel in de liturgie opgenomen. Zij zijn niet iets dat voorbe- 
reidt op de viering, doch behoren wezenlijk tot de liturgische viering 
zelf. En dan eigenlijk ook niet slechts die gedeelten van de Schrift, die 
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in feite in de liturgie zijn opgenomen, doch in principe heel de H. Schrift. 
Het feit, dat men zowel in het brevier als in de woorddienst van de 
Eucharistieviering de lectio continua, waaraan de oude Kerk met uitzon- 
dering van de grote feesten vasthield, slechts om accidentele redenen 
verlaten heeft, bewijst genoeg de openheid van de liturgie om een steeds 
grotere en betere keuze van bijbellezingen in zich op te nemen. 

Dit opgenomen zijn van de liturgie van het Woord in de eredienst is iets 
geheel eigens van de Kerk. Op die wijze is er immers in de liturgie zelf 
een nauwe verbinding van de dienst van het sacrament en de dienst van 
het Woord tot stand gekomen, een verbinding die noch bij heidenen, 
noch bij joden bekend was. De heidense tempels waren immers betrek- 
kelijk kleine ruimten slechts voor de offers bestemd, terwijl ook in de 
tempel van Jerusalem het heilige, om van het heilige der heiligen maar 
niet te spreken, slechts een betrekkelijk klein aantal mensen kon bevat- 
ten. Voor het onderricht van het volk en de uitleg van wet en profeten, 
verzamelde men zich in een van de voorhoven van het tempelgebouw 
of was men aangewezen op de synagoge. 

Aanvankelijk waren ook in het christendom woord- en gebedsdienst nog 
gescheiden van de eucharistieviering; voor de eerste ging men op naar 
de tempel of synagoge, terwijl de viering van de eucharistie in de huizen 
der christenen zelf plaats vond, doch dan wel gewoonlijk voorafgegaan 
door een woord van de leider van de viering, zoals Christus het laatste 
Avondmaal met zijn woorden van aansporing en lering omgaf en Paulus 
te Troas alvorens het Brood te breken tot laat in de nacht een lange 
rede hield tot de gemeente. Het uiteengroeien van Kerk en synagoge 
door het opnemen van de heidenen in de Kerk, deed langzamerhand de 
synagogale dienst van lezing en gebed in de eucharistieviering integre- 
ren, wat in het midden van de tweede eeuw, zoals blijkt uit de beschrij- 
vingen van Sint-Justinus, een voldongen feit is geworden. Zo werd van- 
ouds vanuit de liturgieviering de gelovigen een bijbelse vroomheid bijge- 
bracht. 

En wanneer dan de lezing van de Schrift reeds op zich, buiten alle 
liturgische viering om, een bijzondere kracht heeft — het is immers het 
Woord van God zelf, dat „onder de drang van de Heilige Geest is ge- 
sproken" (2 Petr. 1, 21) en dat altijd „levend is en krachtig, scherper 
dan elk tweesnijdend zwaard, doordringend tussen ziel en geest, ge- 
wrichten en merg’ (Hebr. 4, 12) — dan is zij zeker werkdadig als zij is 
opgenomen in de liturgie. Opgenomen in haar krijgt zij de kracht van 
een sacramentale, zoals ieder onderdeel van de liturgie, dat niet tot de 
verhevenheid van het sacrament reikt. In haar bovendien wordt het 
Godswoord van de Schrift meer dan waar ook van Godswege door de 
officiële bedienaar van de Kerk verkondigd. In het kader van een leven- 
de, liturgievierende gemeenschap bezit dit Godswoord een gemeen- 
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schapsvormende kracht, want alle toehoorders worden gericht op een en 
hetzelfde Woord van God door de Bedienaar des Woords verkondigd 
en groeien aldus weer meer in eenheid van geloof met elkander samen. 
Voegen wij daar nog bij de zuiverende kracht van het Woord van God 
— per evangelica dicta deleantur nostra delicta — dan wordt duidelijk 
hoe de liturgie van het Woord communautair zowel als persoonlijk voor- 
bereidt op de viering van het sacrament, dat toch de persoonlijke inzet 
en aanvaarding van het geloof vereist en ons als een broederschap in 
de eenheid van het geloof rond de gemeenschapsvormende tafel van de 
eucharistie verlangt. 

De dienst van het Woord bewerkt in ons de voedingsbodem voor een 
vruchtbare viering van de eucharistie, die slechts op de voedingsbodem 
van een levend geloof in bijbelse zin kan gedijen. 

En opdat dit Godswoord tot een actuele boodschap van God aan ons 
mensen van nu en in deze bepaalde concrete omstandigheden zou wor- 
den, daarom werd vanaf de oudste tijden — de eerste beschrijving van 
de Eucharistieviering bij Sint-Justinus in het midden der tweede eeuw 
spreekt er reeds van — de voorlezing uit de Schriften gevolgd door een 
homelie, de verklaring van de voorganger — bisschop of celebrerende 
priester. De prediking in de misviering vraagt dan ook verband met de 
Schriftlezing, vraagt een bijbelse inslag; zij is bovendien niet iets dat er 
accidenteel als het ware buitenliturgisch bijkomt, doch behoort zo goed 
als de bijbellezing die er aan voorafgaat tot de liturgische viering zelf. 
In het Ceremoniale Episcoporum heet het daarom nog altijd: „„Sermo vero 
regulariter infra Missam, debet esse de evangelio currenti” (1. 22, n. 2). 
Verheugend is het daarom, dat in de vernieuwde Goede Weekviering de 
homelie in de avondmis van Witte Donderdag ook weer in de rubrieken 
is opgenomen. Tot zelfs in de toegelaten gelezen missen toe. 

Aan dit eerste gedeelte van onze uiteenzetting zouden wij alvast de vol- 
gende besluiten willen verbinden. 


1. Het eerste willen wij formuleren met een citaat uit de toespraak van 
Pater Bea S.J., op het congres van Assisi (die overigens de voornaamste 
inspiratiebron van het eerste gedeelte van onze uiteenzetting was): „De 
mystieke band die wij constateerden in de liturgie tussen het Woord van 
God en het Brood des Levens houdt in, dat de priester van zijn kant een 
dubbele taak heeft: hij is zowel minister Verbi als minister Sacramenti. 
In hem moet het Woord van God als het ware vlees worden van zijn 
vlees, geest van zijn geest. In hem moeten liturgische beweging en bijbel- 
beweging elkander ontmoeten en tot een harmonische eenheid samen- 
groeien. Een priester die waardig de H. Eucharistie, de fractio panis zou 
vieren, maar niet voor het volk het Brood van het Godswoord zou breken, 
is maar ten halve priester’ (Maison Dieu, 47 - 48, blz. 144 - 145). 

2. Dit nauwe verband tussen de liturgie van het Woord en de liturgie 
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van het Sacrament in de Eredienst van de Kerk maakt vervolgens ook 
duidelijk, dat liturgische beweging en bijbelbeweging hand in hand moe- 
ten gaan en elkander wederzijds bevruchten. De liturgische beweging 
heeft normaal een bijbelbeweging opgeroepen. 

Misschien werd dit wel nooit kernachtiger gesuggereerd dan door kardi- 
naal Lercaro op het liturgisch congres van Lugano: „Zoals de H. Pius X 
ons het Brood van de eucharistie heeft gebroken, zo moge Pius XII ons 
dat van het Godswoord breken door de lezing van het epistel en evangelie 
onmiddellijk in de landstaal toe te staan’ en‚ voegen wij er aan toe, door 
de Kerk een meerjarige cyclus van epistel- en evangelielezingen in de 
landstaal en een rijkere keuze van brevierlezingen te schenken. 


II. De liturgische vroomheid in continuiteit met de bijbelse vroomheid. 


Wanneer wij in dit tweede gedeelte willen uiteenzetten, dat de vroom- 
heid die spreekt uit de liturgische teksten in continuiteit is met deze van 
de H. Schrift, dan moeten wij toch op voorhand een kleine beperking 
aan deze nogal algemeen gestelde thesis aanbrengen. Deze gaat immers 
slechts op voor de oudste lagen van de liturgie, die stammen uit de tijd 
dat theologie nog wezenlijk bijbelcommentaar was en er geen breuk be- 
stond tussen exegese en theologie m.a.w. uit de tijd toen het denken over 
de openbaring nog veel onmiddellijker aansloot bij de H. Schrift en het 
klimaat voor het vroomheidsleven nog een echt bijbels klimaat was. 
Want de liturgie, in zoverre ze niet uit Schriftuurteksten bestaat, is in 
haar vormen en formulen van oraties, hymnen en antifonen een uiting 
van het vroomheidsleven van de tijd van haar ontstaan. En die oudste 
lagen van de liturgie maken — en hierin is de ne - varietur fixering van 
de liturgie door de na-tridentijnse pausen toch ook weer gunstig en pro- 
videntieel geweest — goddank de kern en het merg, het hoofdbestanddeel 
van de liturgie uit. 

Met deze kleine beperking voor ogen, mogen wij zeggen, dat de liturgie, 
ook in haar gebeden, hymnen en antifonen, de taal spreekt van de gewij- 
de boeken. 

Zonder de pretentie te willen hebben volledig te zijn, willen wij dat aan- 
tonen aan de hand van de volgende vier punten. In bijbel en liturgie vin- 
den wij: 


hetzelfde symbolische denken, 

dezelfde waardering voor het lichamelijke, 
dezelfde visie op de verlossingsmysteries, 
dezelfde houding tegenover het Oude Testament. 


lee 


1. Hetzelfde symbolische denken. 
Wat in beide overeenkomt is vooral en allereerst het symboolkarakter. 
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De bijbel — wij beperken ons gemakkelijkheidshalve tot het Nieuwe 
Testament, — is werkelijk doortrokken van symbolen. Jesus noemt zich 
het Brood des Levens, het nuttigen van dit brood is, in geloof Hem aan- 
vaarden; dit brood wordt werkelijkheidsbevattend teken van zijn Li- 
chaam, zoals de wijn van zijn Bloed. Hij geeft een levendmakend water, 
dat alle dorstigheid opheft; Hij is het Licht van de wereld, dat alle mens 
verlicht; Hij is de wijnstok met wie wij als ranken verbonden worden; 
Hij vergelijkt zichzelf met de hoeksteen en de steen des aanstoots, en zijn 
apostelen zijn het zout der aarde. In de parabels wordt het zaad het 
beeld van het groeiende Godsrijk, de oogst teken van de eindparousie en 
de graanschuren symbool van de hemel, waar het eeuwig geluk wordt 
voorgesteld onder het beeld van de bruiloft. Ook de handelingen, die 
Jesus stelt, zijn vooral bij Sint Jan, — de evangelist, die door de bewuste 
keuze van een veelzinnige taak altijd uitnodigt tot dieper schouwen — 
symboolhandelingen, parabels in actie. Zo verwijst de wonderbare 
broodvermenigvuldiging naar de overvloed der messiaanse goederen en 
de anticipatie ervan in de eucharistie; ook het Canawonder, het eerste 
van Jesus’ tekenen, met zijn verrassende quantiteit van wijn (veel te veel 
voor die bruiloft!) in kruiken die tot aan de rand gevuld worden, sym- 
boliseert de overvloed van de messiaanse heilsgoederen; de genezing van 
de blinde wordt teken van de verlichting door het geloof; de opwekking 
van Lazarus van de opstanding op de jongste dag; de intocht in Jerusa- 
lem verwijst naar de wederkomst van de Heer bij de eindparousie; de 
voetwassing naar de vernederende kruisdood van de lijdende Dienaar 
van Jahweh en zijn verheffing zelf op het kruis naar zijn verheven wor- 
den aan de rechterhand van de Vader. Zo is de bijbel doortrokken van 
symbolen en vraagt haar lezing van ons dat zesde zintuig van symbool- 
gevoeligheid om langs het stoffelijke en de wereld van het zichtbare ge- 
beuren door te dringen tot in de wereld van het onzichtbare en boven- 
aardse. Daarom zal ook een bijbelse vorming, een opvoeding tot authen- 
tiek bijbelse vroomheid ook de meest geschikte voorbereiding zijn tot de 
liturgische viering. 

Ook de liturgie is immers symboolgebonden: „Symbolschaffend und 
Symbolschauend steht der Mensch in der Liturgie", schreef eens Guar- 
dini, Ook daar is het stoffelijke en zichtbare verwijzend teken en drager 
van een bovenaardse realiteit; de bijbelse tekens van licht en duisternis, 
water en vuur, olie en zout, brood en wijn, zijn ook in de liturgie spring- 
plank naar een andere, hogere wereld. 


2, Dezelfde waardering voor het lichamelijke. 


Geheel in de lijn van het voorgaande punt hecht de H. Schrift ook een 
grote waarde aan het lichamelijke, in het bijzonder aan het uiterlijke 
gebedsgebaar. Spontaan spreekt ze ervan, dat bij het aanbidden, het 
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knielen of het zich plat ter aarde werpen behoort: ef procidens adoravit 
eum, en dit zowel als men in stilte als wanneer men in gemeenschap bidt. 
Wie met God spreekt, valt neer op zijn aangezicht of breidt zijn handen 
ten hemel: elevatio manuum mearum sacrificium vespertinum. In de ge- 
schriften van het Oude en Nieuwe Testament is dit zo vanzelfsprekend, 
dat wij er ontelbare uitdrukkingen vinden, waarin het lichaam, lichaams- 
delen, bewegingen en lichamelijke emoties worden gebruikt om geestelijke 
gesteldheden weer te geven: Levavi manus meas ad mandata tua... 
Adhaesit in terra venter noster. De Schrift heeft oog voor de totale mens 
met ziel en lichaam, voor de onverbrekelijke eenheid van het menselijke 
compositum. De Schrift beschouwt het lichamelijke niet als iets minder- 
waardigs, doch legt er een positieve waardering voor aan de dag. Het is 
immers ook langs het lichamelijke, dat Christus ons heeft verlost; de 
sacramenten zijn in de visie van een Sint-Paulus een in contact treden 
met het verheerlijkte Lichaam van Christus en op grond daarvan zijn ook 
onze lichamen geroepen om eens aan de verheerlijking ten volle deel te 
nemen. 

Maar deze visie op het lichaam, zijn bewegingen en gebaren, vinden wij 
ook in de liturgie. Door bekruisingen, zalvingen en besprenkelingen wordt 
heel de persoon van de mens, doch langs lichamelijk contact, tot een 
Godsbeeld gemaakt, in zijn dienst opgenomen. En met heel zijn wezen, 
niet alleen met geest en hart, maar ook met gebaren en houdingen van 
staan en zitten, buigen en knielen verheft de mens er zich tot God: ef 
corpore tibi ef mente formulemur. Een opvoeding tot bijbelse vroomheid 
kan dan ook in niet geringe mate het uiterlijk liturgisch meevieren be- 
gronden en bevorderen. 


3, Dezelfde visie op de geloofsmysteries. 


Bijbel en liturgie spreken vervolgens eenzelfde taal inzake zienswijze, 
verhouding en accentuering van de verschillende geloofsmysteries. Het 
is dan ook niet voor niets dat de nieuwere theologie zich steeds op dit 
onafscheidelijk duo beroept bij haar vernieuwde bezinning op het open- 
baringsgegeven. Steeds zal zij zich in gehoorzaamheid met de Schrift te 
confronteren hebben; maar daarnaast blijkt de liturgie haar een veilige 
bron als trouwe culturele weergave van de rijkdom der Schriften. En in 
deze samenhang mogen wij er dan ook op wijzen, hoe in de liturgie de 
drie Personen in God nog niet zozeer gezien worden primair in de een- 
heid van hun natuur, doch in de onderscheidenheid van hun verschillen- 
de taak in de verlossing en heiliging van de mensheid: het is er nog 
werkelijk, zoals trouwens in het griekse theologische denkschema, een 
a Patre per Filium in Spiritu Sancto in de neerdalende lijn en in de op- 
gaande lijn terug een in Spiritu per Filium ad Patrem. De doxologie van 
onze oraties en bijzonder van het grote dankgebed der Eucharistia spre- 


20 


ken hier duidelijke taal. Vervolgens is Christus in de liturgie nog de 
grote Middelaar tussen God en mens en wordt diens Menswording er 
geheel overeenkomstig de Schrift nog niet beschreven en bezongen als 
het klein worden, als de vernedering van het kindje, doch als de komst 
van de Messias, wiens eerste komst reeds met messiaanse vreugde en 
heerlijkheid was omstraald. Ook het lijden, de dood en het verrijzen van 
de Heer worden, zoals in de bijbel, beschouwd als een paasmysterie, als 
de doorgang uit deze wereld naar de Vader. De liturgie kent nog niet, 
zo min als de bijbel, het uiteenrukken van Christus’ stervens- en verrijze- 
nismysterie, doch beide vormen er nog een onverbreekbare eenheid, waar 
men niet stil blijft staan bij Christus’ sterven als een mysterie op zich, 
doch waar men zoals bij Sint-Paulus en Sint-Jan de koninklijke gestalte 
van de lijdende Dienaar van Jahweh weet te ontdekken, bij wie het kruis 
een zegeteken en een koningstroon is. Diezelfde atmosfeer straalt ons 
tegen uit de liturgische visie op de parousie van de Heer; zij ontkent niet, 
evenmin als de bijbel, het catastrofale en het strafkarakter dat de weder- 
komst van de Heer zal begeleiden, doch geheel, zoals de Schrift, heeft zij 
meer oog voor het triomfale en verlossingbrengende van het komen van 
de Heer op het einde der tijden. 

Uit dit alles blijkt al ten overvloede, dat bijbel en liturgie objectief op 
elkaar aansluiten. Toch staan wij voor het feit, dat zelfs mensen van grote 
bijbelse wetenschap in het geheel niet door de liturgische viering geraakt 
worden. Waar ligt de oorzaak van deze kortsluiting? Wij menen in de 
wijze waarop tot voor enkele jaren in bijbelstudie op universiteit en semi- 
naries, en bijgevolg ook in catechese en prediking, de Schrift benaderd 
werd. Er werd aan de studenten een archeologische, critische en louter 
historische kennis van de H. Schrift bijgebracht; de bronnen van de pen- 
tateuch, het synoptische probleem, de chronologie van de brieven van 
Sint-Paulus, de authenticiteit van het comma johanneum werden haarfijn 
bestudeerd, doch men vergat de H. Schrift heilshistorisch en bijbeltheolo- 
gisch te benaderen. Maar op deze wijze benadert de liturgie wel de bijbel, 
zodat voor de volle liturgische beleving de connaturaliteit, de voedings- 
bodem ontbrak, waarop zij slechts vruchtbaar kan gedijen. 


4, Dezelfde houding tegenover het Oude Testament. 


De bijbelkennis, die voor het verstaan van de liturgie vereist wordt is 
dus niet een critische kennis doch een geestelijke. Werkte deze excursus 
verduidelijkend voor het voorgaande, hij zal vooral van belang blijken 
voor de behandeling van ons volgende punt: de houding van de liturgie 
tegenover het Oude Testament is dezelfde als deze van de geschriften 
van het Nieuwe Verbond tegenover het Oude. De liturgie immers blijft 
niet staan bij de letterlijke zin van het historische verhaal van het Oude 
Testament, het verhaal van de schepping, de zondeval, de uittocht enz, 
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doch ontdekt daaronder een typologische zin, die betrekking heeft op 
Christus en de Kerk, op de nieuw-testamentische werkelijkheden. Som- 
migen zie ik al twijfelachtig de schouders ophalen bij het horen van 
woorden als spirituele exegese, typologische zin, enz. Verdwalen wij dan 
niet in het rijk der fantasie? Dit gevaar is zeker niet denkbeeldig, en het 
behoort daarom tot de competentie van de exegeten de perken te bepalen 
waartussen een dergelijke exegese zich moet bewegen. Onze bedoeling 
is slechts er op te wijzen dat in feite de liturgie de geschriften van het 
Oude Testament typologisch benadert en dat zij hierin in continuiteit is 
met geschriften van het Nieuwe Testament, want ook Christus, de sy- 
noptici, Sint-Paulus Petrus en Sint-Jan en de Hebreënbrief benaderen de 
gebeurtenissen van het Oude Verbond op deze wijze. 

Zo zal Christus zeggen, dat Hij het Oude Verbond niet is komen af- 
schaffen, doch de verwezenlijking ervan komen brengen (Mt. 5, 18) en 
zal Mattheus ontelbare malen bij de beschrijving van Jesus’ leven opmer- 
ken, dat dit of dat is gebeurd opdat de Schrift, een bepaalde gebeurtenis 
van het Oude Verbond zijn verwezenlijking zou vinden. Geheel in die 
lijn ziet Jesus in zijn voorloper Elias (Mt. 17, 12), vergelijkt Hij zichzelf 
met Jonas, zijn veertigdaagse vasten wordt bewust met deze van Mozes 
en Elias in verband gebracht. De Eucharistie wordt bij Lucas gezien als 
de vervulling van het joodse paasmaal (Luc. 19), en van de kelk wordt 
gezegd dat zij het Bloed bevat van het nieuwe verbond met een letterlijke 
aanhaling van Ex. 24, 8, waar Moses het bloed waarmee hij het volk be- 
sprenkelde, het bloed van het verbond noemde (Mc. 14, 24). Voor de 
gebeurtenissen in de woestijn zegt Paulus uitdrukkelijk dat zij geschieden 
als een voorafbeelding voor ons (1 Cor. 10, 6), de rots waaruit het water 
vloeide was Christus, Agar en Sara zijn respectievelijk beeld van het 
Oude en Nieuwe Godsvolk (Gal. 4, 22 - 31). Bij Johannes zowel als Pau- 
lus wordt het manna in de woestijn een verwijzend teken naar de eucha- 
ristie, en wordt Christus’ slachtoffering op Golgotha de slachtoffering 
van het nieuwe Paaslam. Petrus brengt in zijn beide brieven het doopsel 
uitdrukkelijk in verband met de zondvloed, de uittocht en het verbond op 
de Sinai, terwijl de schrijver van de Hebreënbrief de liturgie van het 
tabernakel uitvoerig beschrijft als het type van de nieuw-testamentische 
liturgie van Golgotha, waar Christus de nieuwe Hogepriester het offer 
van zijn eigen Bloed opdroeg. (Hebr. 8 en 9). 

En zoeken wij naar de theologische fundering, waarom de schrijvers van 
het Nieuwe Verbond de nieuwe heilswerkelijkheden steeds als een ver- 
wezenlijking en vervulling zien van de oude heilsorde, dan kunnen wij 
niet beter doen dan te verwijzen naar een tekst van Sint-Paulus, waar de 
bekeerling uit het jodendom in zijn meest uitgesproken vorm, het Phari- 
seïsme, die overigens altijd in de bres heeft gestaan voor het specifiek 
eigene van het christendom, de verhouding tussen beide Testamenten op 
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een diepzinnige wijze uiteenzet. In het derde hoofdstuk van de Ile Corin- 
thiersbrief wil Sint-Paulus de verhevenheid van zijn apostolaat doen uit- 
komen boven de bediening van het Oude Verbond. Over beide, zegt hij, 
straalt de glans van de heerlijkheid van Christus hierbij zinspelend op de 
stralenglans die uitging van het gelaat van Moses sinds deze Jahweh had 
mogen aanschouwen op de berg Sinai, glans die Moses echter op een 
door hun godsvrees geïnspireerd verzoek der Israëlieten met een sluier 
bedekte, opdat zij zijn verheerlijkt gelaat niet zouden zien, wanneer hij 
met hen in contact kwam. Van deze gebeurtenis geeft Paulus een allego- 
rische verklaring. De heerlijkheid van de bedienaar van het Oude Ver- 
bond is een voorbijgaande en Moses legde een sluier over zijn gelaat, op- 
dat de kinderen van Israël het einde niet zouden zien van de voorbijgaan- 
de glans, of, anders vertaald — maar even gerechtigd, want Paulus be- 
dient zich met opzet van een dubbelzinnige uitdrukkingswijze — zodat de 
kinderen van Israël het doel niet konden zien (d.i. de diepere geestelijke 
betekenis) van de voorbijgaande glans. En het doel, de verwezenlijking 
van die voorbijgaande glans, die slechts een „typos'’, een voorafbeelding 
is, is gelegen in de blijvende heerlijkheid van de verrezen Christus, die 
over de bedienaars van het Nieuwe Verbond is uitgestraald. leder die zich 
in geloof tot Christus wendt vermag die heerlijkheid te aanschouwen; wie 
zich echter niet bekeert tot dit geloof in Christus, voor hem is de heerlijk- 
heid van Christus bedekt, zoals ook over de ogen van de joden nog 
steeds een sluier hangt, zodat zij niet de diepe en innerlijke betekenis van 
het Oude Verbond nl. zijn gerichtheid op Christus begrijpen. 


„Welnu, wanneer de bediening des doods met letters op steen gegrift in heerlijkheid is 
geweest, zodat de zonen van Israël het gelaat van Mozes niet konden aanschouwen om 
de voorbijgaande glans van zijn aanschijn, hoeveel te meer moet dan de bediening des 
Geestes wel in heerlijkheid zijn. En wanneer de bediening der verdoeming heerlijk was, 
hoeveel te meer moet de bediening der rechtvaardiging overvloeien van heerlijkheid. Ja, 
wat eens verheerlijkt was, is in vergelijking met deze allesovertreffende heerlijkheid toch 
eigenlijk nooit zo verheerlijkt geweest. Want indien het vergankelijke van heerlijkheid 
is omgeven, hoeveel te meer is dan het onvergankelijke in heerlijkheid. In het bezit van 
zulk een hoop, tonen wij ook een grote openhartigheid; en wij doen niet als Mozes, die 
een sluier voor zijn gelaat trok, opdat de zonen van Israël het einde niet zouden zien van 
de voorbijgaande glans. Waarlijk, hun begrip is er door afgestompt. Want tot op de 
dag van heden is diezelfde sluier blijven hangen over hun hart, telkens als Mozes wordt 
voorgelezen. Maar de sluier wordt weggenomen, telkens als men zich wendt tot Chris- 
tus 


(2: Cor. 3, 7-16). 


Het Oude Verbond heeft een einde genomen met Christus, niet alsof het 
zijn betekenis verloren heeft, doch in die zin dat het eerst met Christus 
zijn vervulling en volle betekenis heeft gekregen. Of beter: het Oude 
Testament heeft altijd die diepere betekenis, die gerichtheid op Christus 
bezeten, doch eerst Christus zelf heeft de diepere betekenis onthuld. Zo- 
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dat hij die zich tot Christus wendt, ongesluierd de Christusglans in het 
Oude Testament kan ontdekken. Slechts wie het Oude Testament leest 
in het licht van de verheerlijkte Christus en de heilswerkelijkheden van 
het Nieuwe Verbond, dringt door tot in de ware en diepere zin van het 
Oude Testament. 

Christus zelf heeft zijn leerlingen het Oude Testament met christelijke 
ogen leren lezen. In het verhaal van de verschijning van de verrezen 
Heer aan de leerlingen van Emmaus komt tot driemaal toe uit; hoe Hij 
hun dit vernieuwde inzicht in de Schrift bijbrengt. „O onverstandigen en 
tragen van hart, dat gij niet beter gelooft aan al wat de profeten hebben 
gezegd. Moest de Christus dit alles niet lijden en zo zijn glorie binnen- 
gaan? En te beginnen met Moses en al de profeten verklaarde hij hun wat 
in heel de Schrift over Hem voorspeld was” (Luc. 24, 25-28). En toen 
Hij nog dezelfde avond van de verrijzenisdag aan zijn apostelen ver- 
scheen, lezen wij daar nog veel uitdrukkelijker: „Hij sprak tot hen: Dit is 
het wat ik tot U heb gesproken, toen Ik nog bij U was. Alles moet worden 
vervuld wat in de wet van Moses, in Profeten en psalmen van Mij staat 
geschreven. Toen verhelderde Hij hun inzicht zodat ze de schriften kon- 
den verstaan” (Luc. 24, 44-45). Trouwens, reeds tijdens zijn aardse leven 
had Jesus er op gewezen, dat het Oude Testament ook in het vervolg zijn 
betekenis zou behouden, ja veeleer eerst zou krijgen door zijn vervulling 
in Hem: „Meent niet, dat Ik gekomen ben om de Wet of de Profeten op 
te heffen. Ik ben niet komen opheffen maar volmaken. Voorwaar, Ik zeg 
U: eer hemel en aarde zullen vergaan, zal er geen jota of stip van de wet 
vergaan, totdat alles is volbracht” (Matth. 5, 17-18). 

Maar als dit zo is, dan kan de christelijke heilswerkelijkheid, waarin wij 
mogen leven niet begrepen worden zonder de voorafbeeldende en dus 
lichtgevende werkelijkheden van het Oude Verbond en ontvangen deze 
laatste eerst hun uiteindelijke betekenis van hun verwezenlijking en ver- 
vulling in de werkelijkheden van het Nieuwe Verbond. Anders gezegd: 
er is niet een dubbele heilseconomie van God aan te wijzen nl. zijn ge- 
nadevol tegemoet komen tot het volk van Israël, dat tot het verleden be- 
hoort, en een geheel volstrekt nieuw afdalen van God tot de in Christus’ 
verloste mensheid; neen, beide behoren tot het éne goddelijke heilsplan 
van God; ze staan niet tegenover elkaar, doch liggen in elkanders ver- 
lengde. 

Oud en Nieuw Verbond verhouden zich tot elkaar als voorafbeelding en 
werkelijkheid, als profetie en vervulling, als de dageraad en het volle dag- 
licht. Het Oude Testament heeft daarom voor het volk van het Nieuwe 
Verbond niet alleen in zijn eschatologische en messiaanse profetieën 
waarde en betekenis, doch heel het Oude Verbond als geheel verwijst 
naar het nieuwe, is wegbereider voor Christus en zijn verlossing, is één 
grote profetie in beeld van de eindwerkelijkheid die met Christus’ ver- 
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schijnen op aarde een aanvang nam. Tussen Oud en Nieuw Verbond is 
geen breuk, doch een overgang. Beide staan als type en antitype tegen- 
over elkaar. Of om het met Leo de Grote te zeggen die ons deze ver- 
nieuwde, totaal christelijke visie op het Oude Testament voorhoudt in zijn 
homelie op het feest van Christus’ gedaanteverandering: „De bladzijden 
van beide Testamenten vullca elkaar aan: Hij die door de voorafgaande 
tekenen onder de sluier der mysteriën beloofd was, heeft zich door de 
stralende luister van zijn heerlijkheid duidelijk en zichtbaar geopenbaard”. 
In het gebed na de vroegere twaalfde profetie van de paasnacht, heet 
het daarom: „God die de enige hoop zijt voor de wereld, Gij hebt door 
de prediking van uw profeten de mysteriën van onze tijden ontsluierd”. 
En deze christelijke visie op het Oude Verbond maakt ook duidelijk, dat 
het Godsvolk van het Nieuwe Verbond, de Kerk, niet een ander Gods- 
volk is naast en tegenover Israël, doch de Kerk zelf is de authentieke 
voortzetting van Israël. Zij is het Israël Gods, de besnijdenis naar de 
Geest. Niemand ontwikkelt deze theologie van het Godsvolk met meer 
juistheid en scherpte, dan de grote heidenapostel Sint-Paulus. De 
Kerk van Jerusalem was het overblijfsel van het oude Israël, Israëls rest, 
dat de privileges van Israël bewaard had; zij was de stam van de afge- 
knotte olijfboom, de kleine kern van de jodenchristenen die Jahweh ge- 
trouw waren gebleven, en waarop de Kerk uit het heidendom geënt is. 


Samen vormen zij het éne uitverkoren Godsvolk (Gal. 6, 16) waarop de 
voorrechten van het oude Israël, de beloften en het zoonschap en de 
woorden van God zijn overgegaan (Rom. 3, 2). Daarom behoren ook de 
schriften van het Oude Verbond de Kerk rechtens toe. Het jodendom 
heeft zijn rechten op de boeken van het Oude Testament verspeeld, om- 
dat het weigert deze in zijn ware Christusbetekenis te interpreteren. De 
Kerk beschouwt daarom de H. Schrift van het Oude Testament geheel 
op gelijke lijn met het Nieuw Testament, als het Woord van God, bewust 
als zij is, dat de woorden die God tot de Joden gesproken had ook tot 
haar als haar authentieke voortzetting gericht waren en in haar hun 
waarde en betekenis behouden. God is zijn beloften aan Abraham, Isaäc 
en Moses, dus aan het joodse volk niet ontrouw geworden. Hij heeft zijn 
beloften niet te niet gedaan, doch aan de rest van getrouwen van Israël, 
waarop de Kerk uit de heidenen als op een stam geënt was, verwezenlijkt. 
De Galatenbrief beschrijft dit samengroeien van jood en heiden door het 
doopsel tot het éne kroost van Abraham op de Paulus eigen doordringen- 
de wijze: „Want kinderen van God zijt gij allen in Christus Jesus, door 
het geloof; allen hebt gij U met Christus bekleed, omdat gij allen gedoopt 
zijt tot de gemeenschap met Christus. Thans is er geen jood meer of hei- | 
den, geen slaaf en geen vrije, geen man en geen vrouw. Want allen zijt | 
gij één in Christus Jesus en wanneer gij Christus toebehoort dan zijt gij 
ook het kroost van Abraham en erfgenamen volgens de Belofte”. 
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Dit bewustzijn nu van de Kerk, de authentieke voortzetting te zijn van het 
oude Israël, dat wij zo klaar vonden uitgesproken in de geschriften van 
het Nieuwe Testament, vinden wij cultueel geactiveerd in de eredienst 
van de Kerk. Omdat de Kerk zich als het ware Israël beschouwt, gebruikt 
zij ook in feite de boeken van het Oude Verbond als haar boeken. De 
lezingen en gezangen bij de liturgische bijeenkomsten van haar ledematen 
zijn ontleend aan het Oude Testament. 

„De Kerk heeft in haar liturgie in zeer ruime mate de H. Schrift als uit- 
drukking van haar geloofsleven gekozen. Haar meest verscheidene ge- 
voelens van aanbidding, van dankzegging en smeking drukt ze uit in de 
oud-testamentische psalmen, die in de gezangen van de H. Mis en in het 
brevier in het algemeen de grootste plaats innemen’ *). In de oudste 
christelijke eredienst hadden de nieuwe christelijke hymnen nog de over- 
heersende plaats en het boek der psalmen had nog maar de rol van een 
liturgisch leesboek. Eerst rond het jaar 200 begon het zingen van psalmen 
dat van de hymnen te vervangen. Vooral in de martelaarstijd, de 2e en 
3e eeuw, groeit het enthousiasme voor de psalmen. De oude Kerk be- 
schouwt ze als door God geïnspireerde liederen en nog veel meer: zij 
vindt er overal Christus: de psalmen spreken haar over Christus, ze ge- 
bruikt ze als gebeden tot Christus en beluistert er Christus’ stem in. Sinds- 
dien bedient de Kerk zich dan ook van de psalmen als haar eigen liede- 
ren om haar verlangen en heimwee naar de eindverlossing uit te zingen. 
Met dezelfde teksten waarmee het Oude Israël zijn verlangen heeft uit- 
gezongen naar de Messiaanse tijden zingt het Nieuwe Israël, de Kerk, 
haar verlangen uit naar de volheid der Messiaanse tijden bij de eind- 
parousie. 

Doch niet alleen door het gebruik van de boeken van het Oude Testament 
in haar gezangen en lezingen geeft de Kerk blijk van haar bewustzijn het 
nieuwe Israël te zijn, maar regelmatig heel het jaar door betitelt zij zich 
met benamingen als Israël, Jerusalem, Volk Gods, waarmee zij haar over- 
tuiging uitzingt dat zij een volk is dat als de voortzetster van het oude 
Israël, van de andere volken in deze wereld afgescheiden is om te zijn 
het bezit van God. Het voorwerp van zijn bijzondere liefde en zijn on- 
middellijke zorg. Al deze benamingen zijn slechts de belevenis in de litur- 
gische praktijk van de leer die wij bij Sint-Paulus vonden, dat de Kerk 
de ware besnijdenis is (Phil. 3, 3). 

Dit is dan ook de diepe grond, waarom de Kerk in haar liturgie de heils- 
werkelijkheden van het Nieuwe Verbond en haar voltrekking aan ons 
door de sacramenten uitdrukkelijk beschouwt als de uiteindelijke ver- 
vulling van wat in beeld reeds voorspeld was door de gebeurtenissen, die 


1) Dom. 1. VERKEST O.S.B., Het mysterie van Israël en de liturgie, in een binnenkort bij Spectrum 
te verschijnen studie. 
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het oude Israël zijn overkomen. Bij iedere sacramentele handeling, bij 


iedere liturgische viering beleeft de Kerk opnieuw die verbondenheid en 
eenheid tussen beide grote fasen van de éne grote heilsgeschiedenis. 


Een van de doelstellingen van ons tijdschrift is: bij de behandeling van 


ieder onderdeel van de liturgie dit nader in detail uit te werken. Onze 


bedoeling in onderhavig artikel was slechts de algemene grond hiervan 


aan te geven: de liturgie benadert het Oude Testament typologisch, om- 
dat ook de geschriften van het Nieuwe Testament dit zo doen. 


CO 


BOEKBESPREKING. 


ISRAËLS OPGANG door J. F. VAN GENT. Uitgave van L. C. G. Malmberg, 's Her- 
togenbosch. 
Met Renckens' boek „Israëls visie op het verleden’ vormt het boek „Israëls opgang een 
verantwoord, waar houvast voor de bijbelles. We mogen blij zijn met deze beide werken, 
die het antwoord geven op vragen als: Wat is de waarheid van het bijbelverhaal? Hoe 
moeten we de bijbel verstaan? Wat moeten we de jeugd van de bijbel vertellen? Een 
ieder, die (zowel in lo. als m.o.) kinderen moet binnenvoeren in het verstaan van 
de bijbel, weet hoe moeilijk dit is. „Israëls opgang’ is een kundige gids. In vier delen 
komen vraagstukken van de eerste rang aan de orde: Vraagstukken rond de inspiratie - 
de literaire genres der bijbelboeken - de ontwikkelingsgang van de openbaring - een spe- 
ciale belichting van de bijbelse oergeschiedenis. Deze vier delen worden voorafgegaan 
door een inleiding over de continuïteit van het Oude en het Nieuwe Testament. Belang- 
wekkend in dit boek is o.m, dat men zich met inhoud en alfabetisch register omtrent 
vele bijbelse aanbiedingen in de bijbelles prachtig kan oriënteren. Het is merkwaardig 
wat de auteur in zijn boek verwerkt heeft, zodat zijn werk (hoewel geen handleiding in 
de gewone zin) bij iedere bijbelleergang een onmisbare bron is. ledere katecheet dient dit 
boek te bezitten. Het is in de huidige katechese noodzakelijk het te raadplegen. In het 
kader van een bespreking is het niet mogelijk verdienste van de afzonderlijke uiteenzet- 
tingen aan te geven. We mogen misschien (ter illustratie) wijzen op hoofdstuk 7 van het 
derde deel, getiteld: „Heilsverwachting ', dat in vier markante punten deze verwachting 
kenbaar maakt: de Belofte, het Verbond, de Uittocht en het Koninkrijk. — Het werk is 
uitgegeven door het Katechetisch Centrum Canisianum bij L. C. G. Malmberg en wij 
mogen niet anders besluiten dan met een woord van oprechte dank voor dit werk. 
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En 


OUDE TESTAMENT 
BINSDE 

MEDERKOMS.TDES 
HEREN door 


DRS B. VAN IERSEL S.M.M. 


ls de christelijke catecheet zich tot het Oude Testament wendt, om 

het te ondervragen over de parousie, staat hij voor een moeilijkheid, 
die men waarschijnlijk uniek kan noemen. De christelijke catechese wendt 
zich immers tot het Oude Testament vanuit het Nieuwe. Hij probeert de 
vervulling beter te begrijpen door de profetieën te herlezen. Reeds voor 
de oudste christelijke exegese handelde het Oude Testament — voor hen 
de Schrift tout court — over Jesus, en was het profetisch in die zin, dat 
men er het Christusgebeuren voorzegd en voorbereid vond. 
Nu is de parousie echter die fase van het Christus-gebeuren, die nog 
steeds niet (geheel) voltrokken is, die ook de christenen van onze tijd nog 
steeds de halzen doet strekken van verlangen. Dit heeft tot gevolg, dat 
het eigenlijk niet mogelijk is van de Oud-Testamentische gegevens over 
de Wederkomst een christelijke exegese te geven. Dit is immers het enige 
punt, waarin we nog niet van vervulling kunnen spreken. Tenzij men ex- 
clusie” vil aansluiten bij het theologisch denken van Johannes. Hij ziet 
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aanzienlijk minder dan de andere schrijvers van het Nieuwe Testament 
naar de toekomst. Voor hem hebben verschillende gebeurtenissen, die 
men elders nog in de toekomst verborgen acht, reeds plaats gevonden, 
zoals het oordeel (Joh. 12, 31; 16, 11) en misschien zelfs de openbaring 
van de verheerlijkte Mensenzoon (13, 31). Ook de apokalyps plaatst een 
aantal feiten, door de synoptici in verband gebracht met het einde der 
tijden, in de actualiteit der contemporaine geschiedenis. Dit wijst er in 
ieder geval op, dat de parousie niet geheel in de toekomst hoort, maar 
ook reeds op een of andere wijze in het „nu, al is het evenzeer duidelijk, 
dat de vervulling niet volledig is, omdat in ieder geval het oordeel — al is 
het geveld — nog niet voltrokken is, en de heerlijkheid van de Mensen- 
zoon nog niet voor allen zichtbaar. 

Als we een scheiding willen maken tussen het vervulde en het nog niet 
vervulde kunnen we misschien het beste aansluiten bij twee categoriën, 
De eerste is die van het Rijk Gods — dat met Jesus gekomen is, — de 
tweede die van de dag van Jahweh — waarover ook Jesus spreekt als een 
dag in de toekomst —. 


Het Rijk Gods. 


Als wij vanuit het reeds vervulde terugzien naar het Oude Testament 
— ons beperkend tot het wezenlijke, en alle nuanceringen en ontwikke- 
ling terzijde latend — lijkt daar de kern van het eschatologisch gebeu- 
ren: het komen van Jahweh. De geschiedenis van Israël laat zien, hoe Hij 
herhaaldelijk Redders verwekt heeft, die — gestuwd door zijn geest — 
de situatie voor Israël ten goede konden keren. Alle verbetering was 
echter slechts tijdelijk, en de redding bleek altijd slechts voorlopig en 
voorbijgaand. Mede door de ontrouw van het volk verkeerde de redding 
telkens in nieuwe tegenspoed. Overtuigd van Jahweh's trouw gelooft men 
daarom vast, dat Hij Israël eens definitief zal verlossen. Jahweh zelf zal 
persoonlijk de redding realiseren. Hiertoe zal Hij komen in eigen persoon. 
Vooral Isaias brengt dit naar voren, en we treffen de gedachte eveneens 
aan bij Zakarias, Malakias en in de Psalmen. 

Zij spreken overigens niet uitsluitend in eschatologisch verband van het 
„komen van Jahweh’. Hij komt immers niet uitsluitend om te oordelen 
(Is. 3, 14; 30, 27; 66, 15; zie ook Ps. 50, 3; 96, 13; 98, 3;-Mik. 1, 3), maar 
ook om ongeluk te brengen (13, 5), en dat niet slechts op het einde der 
tijden, maar ook binnen het raam van de actuele geschiedenis (19, 1). 
Hij komt ook om zijn volk te weiden en te koesteren als een herder (40, 
10-11), en te midden van Israël zijn intrek te nemen (Zak. 2, 14). En 
het is duidelijk, hoezeer deze traditie in doorzichtigheid wint door de 
komst van Jesus. 

Niet anders is het met de — betrekkelijk zeldzame — teksten van het 
Oude Testament, die betrekking hebben op het aanbreken van Jahweh's 
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koningschap. In het Nieuwe Testament neemt dit thema een centrale 
plaats in, speciaal in de prediking van Jesus. Hij zegt immers uitdrukke- 
lijk, dat met zijn komst dit koningschap gerealiseerd is, ook al is het niet 
in de volledige betekenis. 

Nergens omschrijft Jesus, wat Hij met Gods koningschap bedoelt, klaar- 
blijkelijk, omdat iedereen dit wel wist. Helaas is dit voor ons aanzienlijk 
minder duidelijk, Nu kunnen we vanuit het Oude Testament dit begrip 
wel aanvullen met associaties, maar het blijft toch bijzonder moeilijk, zich 
hierdoor een welomschreven voorstelling te maken van de inhoud, temeer 
omdat men er eigenlijk de apocryphe apocalyptische literatuur bij zou 
moeten betrekken. 


Van oudsher lijkt men beseft te hebben, dat Jahweh koning van Israël is. 
Dit blijkt o.a. uit oude Israëlitische namen, waarin het theophore element 
gevormd wordt door malk (koning): Malki-eel (Gen. 46, 11), Malki- 
tsedeq (Gen. 14, 18), Malki-ram (1 Kron. 3, 18). Het is opvallend, dat 
het koningschap van Jahweh bijna steeds als een presente realiteit wordt 
ervaren, of we hierover lezen in een historische contekst (1 Sam. 12, 12), 
in psalmen en. gezangen (Ex, 15, 16; Ps. 5; 24; 29; 44; 47; 48; 68; 74:84; 
95-99; 146) of bij de profeten (Num. 23, 21; Deut. 33, 5; Is. 6, 5; 41, 21; 
BR 40 lernen LO: 107 10:46, 18: 48,16; 51,257;1Doph. 315 Mak 
1, 14; Mik. 2, 13 (?); Dan. 4, 34). Het is slechts bij uitzondering, dat 
men Jahweh's koningschap onmiddellijk in een eschatologisch perspec- 
tief plaatst. Dit gebeurt in het bijzonder door Isaias: „Dan zullen uw 
ogen de koning in zijn glorie aanschouwen en een land van onmetelijke 
omvang zien... Uw ogen zullen Jerusalem zien, de veilige stede... 
Jahweh zal daar onze machtige zijn.... Jahweh zal daar onze Rechter 
zijn, Jahweh onze Bestuurder en Koning. Hij zal ons redden, al hangen 
uw touwen slap, al houden ze de masten niet vast en spannen ze de zeilen 
embee an lsn33 17-24: ziefook 33; 22; 52, 1), -Er wordt ookeen 
nieuwe inhoud gegeven aan het „heersen voor immer en eeuwig’ waarvan 
verschillende keren sprake is (o.a. Ex. 15, 16). Want niet slechts zal 
Jahweh's heerschappij voor iedereen zichtbaar zijn. Maar met Hem zullen 
de uitverkorenen heersen: „Op die dag — is de godsspraak van Jahweh 
— breng Ik de kreupelen samen en de verstrooiden bijeen, allen die Ik 
geteisterd heb. Dan maak Ik de kreupelen tot een rest, de verstrooiden tot 
een machtig volk, en Jahweh zal hun koning zijn van nu af tot in eeuwig- 
heid. En gij, toren der kudde, heuvel van de dochter van Sion, tot u keert 
de heerschappij van vroeger terug, het koningschap van Jerusalems doch- 
ter’. (Mik. 4, 6-8). Op een van de laatste bladzijden van het Oude Tes- 
tament keert deze gedachte het uitvoerigst terug, weer verrijkt met een 
nieuw element: „Dan komt Jahweh, mijn God, en alle heiligen met 
Hem .... Dan zal Jahweh als koning over heel de aarde heersen; op die 
dag zal het zijn: één Jahweh, zijn naam alleen. Heel het land wordt een 
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vlakte van Geba tot Rimon in het zuiden. Maar Jerusalem zal worden 
verheven en op zijn plaats blijven tronen... Dan zullen alle overleven- 
den onder alle volken die ooit tegen Jerusalem zijn opgetrokken, jaar in 
jaar uit de koning, Jahweh der heirscharen, komen aanbidden en het loof- 
huttenfeest vieren’. (Zak. 14, 5-16). 

Als Jesus zegt, dat het koningschap Gods reeds midden in ons is, plaatst 
ook Hij het Rijk Gods in het onmiddellijke nu. Maar dit koningschap is in 
feite het eschatologische, waarvan de profeten spraken. Toch is het tevens 
slechts de presentie van een begin, dat echter spoedig als een mosterd- 
zaadje zal groeien. 


Rijk van David. 


lets anders verdient echter eveneens onze aandacht. Naast de gedachte, 
dat Jahweh zelf de koning zal zijn, speelt ook de verwachting van het 
herstel van Davids koningschap een niet onbeduidende rol. Deze ver- 
wachting gaat uit van de herinnering aan Israëls gouden eeuw, de tijd 
van David. Men ziet de uiteindelijke redding wel als een herstel, een 
herstel dat de historische situatie verre zal overtreffen. Men sluit hier- 
voor aan bij de belofte, die Jahweh door Natan aan David gedaan heeft, 
en die haar hoogtepunt heeft in de woorden: „Uw huis en uw koning- 
schap zullen tot in eeuwigheid bestendig zijn voor mijn aangezicht; uw 
troon zal vast staan voor eeuwig. (2 Sam. 7, 16). Voor de latere genera- 
ties blijft David de top van Israëls geschiedenis. En daarom blijft de ge- 
dachte aan een herstel verbonden aan zijn persoon. Hiernaar verwijzen 
reeds de woorden, die betrekking hebben op de uitverkiezing van Juda, 
zoals de zegen van Jakob: „De scepter zal van Juda niet wijken, de staf 
niet tussen zijn voeten. Totdat hij komt, wien hij behoort, en voor wie de 
volken zich bukken”. (Gen. 49, 10). Reeds deze woorden hebben betrek- 
king op David, de grote heerser uit de stam van Juda, en misschien bieden 
ze reeds een eschatologisch perspectief. Dit laatste is zeker het geval met 
de profetenwoorden die spreken over het herstel van Davids rijk. Nu eens 
stellen de profeten het zo voor, dat David in eigen persoon zal terugkeren, 
om opnieuw bezit te nemen van zijn troon, en de beloofde welstand te 
realiseren: „Ik zal over hen één herder aanstellen om hen te hoeden: mijn 
dienaar David. Die zal hen weiden en een echte herder voor hen zijn. Ik 
Jahweh, zal hun God zijn, en mijn dienaar David een vorst in hun mid- 
den; Ik, Jahweh, heb het gezegd. (Ez. 34, 23-24; zie b.v. ook 37, 24-28; 
Jer. 30, 9; Os. 3, 5). Andere keren vestigt men zijn hoop op een andere 
heerser uit Davids huis: „Zie, de dagen komen — spreekt Jahweh —, dat 
Ik David een rechtvaardige spruit zal verwekken, een koning die met | 
wijsheid zal heersen, en recht en gerechtigheid doen in het land. In zijn | 
dagen zal Juda worden verlost en Israël in veiligheid wonen. En dit is de © 
naam waarmee men hem noemt: Jahweh onze gerechtigheid”. (Jer. 23, « 
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5-6; 33, 15-16). Zelfs als de dynastie geheel vervallen is sterft deze hoop 
niet: „Op die dag richt Ik de vervallen hut van David weer op, dicht haar 
scheuren, herstel haar puinen, en bouw ze op als in vroeger tijd...” 
(Am. 9, 11). 

Naast het koningschap van Jahweh zien we dus in het eschaton naar 
Oud-Testamentische opvatting ook het rijk van David gevestigd. De red- 
ding komt van Jahweh. Ook de nieuwe David zal door Jahweh geïnves- 
teerd worden. Maar al komt het heil van de hemel, het zal op deze aarde 
toch een realiteit zijn, die in aardse categorieën uitgedrukt kan worden. 
Heeft men in het Oude Testament ooit gedacht aan één persoon, die de 
ambivalentie zou verwezenlijken van het rijk Gods, die én Jahweh's ko- 
ningschap én dat van David zou verwerkelijken? Enkele teksten lijken — 
vanuit de vervulling gezien — in ieder geval bijzonder frappant geformu- 
leerd. Ik denk hierbij b.v. aan de titels, waarmede de spruit van Jesse in 
Is. 9, 5-6 wordt toegerust: „Want een Kind is ons geboren, een Zoon ons 
geschonken; de heerschappij op zijn schouders gelegd, en zijn naam wordt 
genoemd: Wonderbaar Raadsman, Sterke God, Eeuwige Vader, Vorst 
van de Vrede, Grote macht zal hij brengen en eindeloze vrede aan Davids 
huis en aan zijn rijk; hij zal het steunen en stutten met gerechtigheid en 
recht, nu en voor immer; de ijver van Jahweh der heirscharen brengt het 
tof stand”. 


De dag van Jahweh. 

Het is ondoenlijk, in enkele woorden samen te vatten, wat zich naar Oud- 
Testamentische opvatting allemaal zal afspelen op de dag van Jahweh, 
die men ook dikwijls „die dag(en) of „de dag’ noemt, omdat iedereen 
weet, welke dag dan bedoeld wordt. De uitspraken van de profeten corri- 
geren dikwijls de opvattingen van het volk, zoals Jesus’ uitspraken de 
opvattingen van zijn volgelingen. De grote massa immers had bijna ex- 
clusief aandacht voor het heil, dat deze dag bracht. In de grond was dit 
overigens juist. Met deze dag zet een periode van uiteindelijke „sjaloom” 
in, van volledige vrede en vreugde van een volmaakte evenwichtstoestand. 
Deze vrede en welvaart worden door het Oude Testament in velerlei 
kleuren getekend. Ze heeft materiele aspecten, aangezien niemand iets te 
kort komt en iedereen baadt in overvloed. Ze heeft politieke aspecten, 
daar Israëls suprematie over heel de wereld een feit zal worden. Zelfs de 
militaire kant ontbreekt niet, daar men deze suprematie wel ziet als het 
gevolg van een militaire overwinning. Maar de consequenties van deze 
dag zijn nog veel groter. Niet slechts zal zelfs het klimaat veranderen en 
de Dode Zee haar afschrikwekkend karakter verliezen, maar zelfs zullen 
de paradijselijke toestanden hersteld worden en mens en dier in vrede 
samenleven. Daarom zag men met een gespannen verwachting uit naar 
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Het zijn de profeten, die hierbij enkele vraagtekens plaatsen. Niet, omdat 
ze — als moderne exegeten — er op zouden wijzen, dat dit alles slechts 
voorstellingen zijn van een realiteit, die onnoemelijk veel anders zal zijn, 
zodat deze voorstellingen slechts een zeer relatieve waarde hebben. Neen. 
Maar ze leggen er de nadruk op, dat dit heil Israël slechts conditioneel 
ten deel zal vallen. Israël zal nl. alleen gered worden als en voor zover 
het trouw blijft aan Jahweh. Uitsluitend de getrouwen zullen ontvangen 
van het goede van de dag van Jahweh. Vandaar dat volgens hen deze dag 
begint met een grote crisis. Deze voltrekt zich door grote rampen en te- 
genspoed, die zullen werken als een natuurlijk selectie-proces, en ander- 
zijds doordat Jahweh ten oordeel komt en over allen zijn oordeel uit- 
spreekt, voor de enen ten goede, voor de anderen ten kwade. 

Zo zien we bij de profeten de accenten verschuiven. Ze doden de heils- 
verwachting niet. Maar zetten er de vraagtekens bij, die hun toehoorders 
tot inkeer moeten brengen. Zij zijn boetepredikers, die ‘t volk oproepen 
zich voor deze dag te zuiveren, en de zaken in het reine te brengen. Daar- 
om zien wij dikwijls zo'n zware accenten vallen op het onheil, dat met de 
komst van de dag van Jahweh gepaard gaat. Men leze in dit verband het 
boek Amos. Maar zelfs hier ontbreken de perspectieven op het uiteinde- 
lijke heil geenszins. Door toedoen der profeten komt zodoende veel meer 
het accent te liggen op de geestelijke ommekeer, de bekering, die in deze 
dagen haar beslag zal moeten krijgen, op de geestelijke inhoud van de 
nieuwe realiteit die deze dag zal brengen en op het feit, dat eindelijk alle 
volken deelachtig zullen worden aan de zegen, waarover reeds in de be- 
loften aan de Aartsvaders gesproken werd. 

Het is vooral deze spiritualisering, die de geesten rijp maakt voor de wijze 
waarop Jesus spreekt over de dag van Jahweh. Maar er is één ding, dat in 
het Oude Testament uiteraard ontbreekt: dat nl. alle elementen van deze 
verwachting geconcentreerd zijn rond één persoon. Dat is het verschil 
tussen de verwachting van Oud en Nieuw Testament. De Rechter is 
Jesus, de Koning van de eindtijd is Hij eveneens. De vervolging die deze 
tijden zal kenmerken heeft bij Hem reeds een aanvang genomen en wordt 
voortgezet tegen zijn getrouwen, die om Hem worden vervolgd. In het 
oordeel is de uitsluitende norm het nieuwe gebod dat Hij gebracht heeft. 
Tenslotte ligt de zaak misschien zo, dat het Oude Testament laat zien — 
zij het in een zeer barokke beeldspraak die het moeilijk maakt de juiste 
bedoelingen te achterhalen — wát de dag van Jahweh zal brengen, het 
Nieuwe Testament: wie. En juist omdat Hij enerzijds reeds gekomen is en 


anderzijds weer heen is en nog zal terugkeren, is het zo buitengewoon 
moeilijk hier in het Oude Testament vanuit een vervulling te lezen, aan- | 


gezien wij niet weten, waar wij precies staan. 
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DERBSCHATOLOGIE 
IN DE 
PREDIKING VAN JESUS deer 


P. DAMIAAN J. HENDRIKX O.P. 


| leest de Kerk bij het afsluiten van het liturgisch jaar op de 24e 
zondag na Pinksteren het evangelie over het einde der tijden. Na alle 
heilsgebeurtenissen nog eens overzien en overwogen te hebben is het 
niet meer dan billijk dat we er ook eens toe aangezet worden ons even te 
bezinnen over het eigen einde en dit van de wereld waarop wij leven. 
Aldus zullen we er ons weer beter rekenschap van geven dat het tot de 
plichten en verantwoordelijkheden van het christelijk leven behoort een 
gelukkig einde voor te bereiden. 

Maar het schijnt minder terecht dat ook op de eerste zondag van de 
Advent nog eens wordt herinnerd aan deze eindgebeurtenissen. De litur- 
gie onderlijnt daar wel het verschijnen van de glorievolle Messias en wil 
op die manier dit zondags-evangelie doen gelden als een verre boodschap 
van het naderend Kerstgebeuren. Het feit blijft nochtans dat men zodoen- 
de een andere betekenis geeft aan de rampen waar dit evangelie over 
spreekt. Waar ze daar terugsloegen op het eschatologisch verdwijnen van 
deze eoon doet men ze hier veel meer wijzen op de chaos waarin wij nog 
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leven en die inderdaad nog ernstig genoeg is om uitdrukkelijk naar de 
vredesboodschap van de Menswording te kunnen hunkeren. 

Ons durven spreken van een „minder terecht” en het veranderen der be- 
tekenis is het gevolg van een wijziging in onze mentaliteit ten overstaan 
van deze der eerste christenen. In tegenstelling met hun eerste lezers en 
toehoorders voelen wij deze beide zondags-evangelies aan als verrassende 
tonen in het geheel der blijde boodschap. Wij zijn zo vertrouwd met de 
lessen van liefde, leven en barmhartigheid dat we een zeker gevoel van 
onbehagen niet kunnen onderdrukken bij het kennisnemen van deze eind- 
beschrijvingen. Voor de eerste christenen daarentegen vormde de nabij- 
heid van de beslissende katastrofe de werkelijke achtergrond van de gan- 
se evangelie-prediking. Begon een Sint-Jan de Doper zijn optreden niet 
met de brandende waarschuwing: „Adderengebroed, wie heeft U geleerd 
de naderende toorn te ontvluchten? Brengt dan waardige vruchten van 
boetvaardigheid voort” (Luk. III, 7-8). En niemand zal durven ontkennen 
dat men in de synoptische evangelies ontelbare tekenen vindt die het be- 
wustzijn verraden van het verwachten van een spoedig einde. 

De hier beschreven gruwelen klinken ons wellicht vreemd in de oren, 
maar Christus’ tijdgenoten waren er veel meer mee vertrouwd. Uit de 
boeken der profeten hadden zij zeer duidelijk opgemaakt dat het begin 
van het heilstijdvak zou gepaard gaan met grote rampen. Trouwens, in 
deze redevoering verwijst Christus zelf naar en herinnert Hij aan een 
voorspelling van de profeet Daniël (Mt. XXIV, 15), deze had reeds 
voorzegd waarover Hij wilde spreken. 

Voor alles bracht het Evangelie toch het Rijk Gods in deze wereld. Voort- 
gaande op de leer van het Oude Testament moest zijn instelling samen- 
gaan met een periode van rampspoed en ellende. Dit Rijk zou immers zijn 
plaats moeten veroveren, een nieuwe schepping zijn met als gevolg dat de 
oude schepping met haar onwaardige bewoners moest verdwijnen. Dit 
veronderstelde uiteraard een goddelijk vernietigingsoptreden waarover 
echter Gods getrouwen niet meer moesten vrezen. 


De aard der rampen. 


Aangezien hier een van oudsher bekend thema wordt aangeraakt, werd 
dikwijls de bedenking gemaakt dat verscheidene van deze gruwel-aan- 
kondigingen reeds gemeengoed geworden waren bij de bevolking van Pa- 
lestina in Christus’ tijd. Er bestond inderdaad een apocalyptische litera- 
tuur die zich inspireerde op de gebeurtenissen van de eindtijd om ze in 
geuren en kleuren te beschrijven. In vergelijking met dergelijke boeken 
moet men toegeven dat de evangelies eigenlijk zeer sober gebleven zijn in 
hun opsomming van de gruwelen. Het nieuwe moet men derhalve niet 
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zoeken in de aard der rampen maar wel in het motief waarom ze gebeu- | 
ren. 

Gaat men nu eerst deze aard der rampen na, dan kan men ze vooral in 
twee soorten onderverdelen. 

Vooreerst heeft men enkele kosmische gebeurtenissen zoals het gewoel 
en het gedruis van de zee en het losbreken van de machten der hemelen 
(Luk. XXI, 25 en 26). Zij zijn eigenlijk de voornaamste omdat zij recht- 
streeks het einde veroorzaken. Vrij duidelijk gaat hun beschrijving terug 
op de vroegere voorstelling van het wereldbeeld. De zee omspoelde de 
droge aarde en kon haar gemakkelijk overweldigen; zij was een macht 
van het kwaad. En verzen als „Terstond na de kwelling van die dagen zal 
de zon verduisterd worden, en de maan zal haar licht niet geven en de 
sterren zullen van de hemel vallen, en de krachten der hemelen zullen ge- 
schokt worden” (Mt. XXIV, 29) kunnen nog waar zijn in onze opvatting 
van het heelal maar zij krijgen toch hun meest pregnante betekenis in het 
wereldbeeld volgens hetwelk de aarde het centrum is van het heelal. Een 
vallende ster zal op ons niet veel indruk meer maken omdat wij te goed 
weten dat ze toch in de ruimte zal verloren gaan, maar volgens de eerste 
christenen moest zij noodzakelijk op de wereld terecht komen. Zij was 
een licht aan het hemelgewelf, dat diende om de aarde te overkoepelen en 
alles wat aan dit gewelf losraakte zou onvermijdelijk op de aarde neer- 
storten, 

Vóór deze kosmische rampen gaan zich oorlogen voordoen: „Opstaan zal 
volk tegen volk en koninkrijk tegen koninkrijk" (Mt. XXIII, 7). Zij zijn 
de aanvang der weeën. Eigenlijk is het losbreken van oorlogen niet zo 
typisch voor het einde der tijden; gans de geschiedenis is er mee ontsierd 
geworden. Het is verre van onmogelijk dat de gedachte aan hun ver- 
schrikkingen opgenomen werd in de apocalyptische literatuur omdat men 
meer dan eens hun ellende had kunnen aanvoelen en wel een ellende die 
zo groot kon zijn dat ze best kon passen in de kwellingen van de eindtijd. 
Wegens vroeger opgedane ervaringen en ook wegens de omstandigheden 
van het ontstaan der Messias-beloften konden zij die oorlogsweeën niet 
meer wegdenken. Sprak een profeet als Isaias immers niet zijn schone 
Emmanuel-profetie uit op een ogenblik dat Jerusalem belegerd werd (Is. 
VII) en zou de Messias niet de „Sterke God” zijn die al zijn vijanden 
ging verslaan? (Ps. Il en CX). 

De oorlogen zouden echter wel het signaal worden van de eindtijd vanaf 
het ogenblik dat Jerusalem werd aangevallen en verwoest. Sinds lang 
heeft men vastgesteld dat in de eschatologische redevoeringen de aankon- 
diging van de val van Jerusalem en van het einde der wereld door elkaar 
gevlochten zijn. Bij Lukas gebeurt dit op de meest duidelijke manier 
(XXI, 20 en 24) maar ook bij de andere evangelisten staan er heel wat 
verzen die het best kunnen uitgelegd worden in verband met de onder- 
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gang van Jerusalem. De raad aan de mensen van Judea om naar de ber- 
gen te vluchten — in plaats van naar de ommuurde stad —, het gebed 
opdat de vlucht niet zou moeten geschieden op een sabbat of in de winter 
geven daar enkele staaltjes van. (Mt. XXIV, 16. 20; Mc. XIII, 14-18). 
Meermaals kan men zelfs niet uitmaken welk vers het best past voor 
Jerusalem of voor de wereld; zeker is nochtans dat het hier gaat over de 
eindverwoesting van Jerusalem en deze van de wereld. Het worden dagen 
van ellende „zoals er geen geweest is vanaf het begin der wereld af tot 
nu toe en zoals er geen meer zal zijn’ (Mt. XXIV, 21). Onmiddellijk 
daarna doet zich dan de eindbeslissing voor. 


Jerusalem en wereld. 


Ten opzichte van de Oud-Testamentische opvattingen betekende deze 
eindverdelging van Jerusalem beslist een nieuw gegeven. Zeker, ook 
daar werd nog geleerd dat de heilige stad kwade uren zou moeten door- 
worstelen, belegeringen en verwoestingen trotseren maar het resultaat 
zou ondanks alles toch worden dat zij als verheerlijkte stad de wereld 
ging regeren en dat alle volkeren naar haar toe zouden stromen (Is. II, 
1-5). Nu echter wordt onomwonden verklaard dat geen steen meer op 
de andere zal blijven staan (Mt. XXIV, 2; Mc. XIII, 2; Luk. XXI, ), 
en van een mogelijke verheerlijking is er geen sprake meer. De stad heeft 
de tijd van haar bezoeking niet erkend (Luk. XIX, 44), voor haar be- 
staan geen waarborgen meer voor een mogelijk behoud. 

Het sterkst valt deze veroordeling op in het Mattheus-evangelie waar de 
redevoering onmiddellijk volgt na de weeklacht over Jerusalem als de 
stad die de profeten doodt en stenigt die tot haar gezonden zijn (XXIII, 
37). Dat hij uitsluitend aan Jerusalem denkt, blijkt duidelijk hieruit dat 
hij met geen woord gewaagt over het verzet en de vervolging van de 


wereld. Misschien achtte hij dit overbodig omdat hij in de beroemde | 


zendingsrede tot de apostelen (hoofdstuk X) dienaangaande voldoende 
gegevens had verstrekt. Meer waarschijnlijk wilde hij als vurig joods- 
christen niet zoveel uitweiden over het lot van de wereld: zijn onder- 
gang was vanzelfsprekend, behoefde geen betoog, hij kon geen enkel 
vrijgeleide voorleggen om gespaard te blijven want hij was zondig van- 


af het begin. Voor Jerusalem hadden de zaken enigszins anders gestaan, « 
omdat ze ooit geroepen was geweest in het messiaanse tijdvak de wereld « 
te regeren. Doch omdat ze bleef weigeren te geloven had ze haar lot | 


bezegeld. 


Lukas en Markus daarentegen wijzen er wel op dat ook de wereld zal | 


getroffen worden wegens zijn ongeloof en dit vermoedelijk wel omdat zij 


meer rekening hielden met de wereld-missionering en zich dus ook re- 
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kenschap gaven over zijn heilsmogelijkheden. Zij beperkten de prediking 
niet tot de kinderen van Israël zoals Mattheus uitdrukkelijk deed (Mt. 
X, 5-6). Zij laten trouwens de voorspelling der eindrampen onmiddellijk 
voorafgaan met de opdracht het geloof over de wereld te verspreiden. 
Tegelijkertijd vermelden ze alle vervolgingen die de predikers zullen 
ondervinden — hun lot zal niet beter zijn dan dat van hun Meester — 
die dan meteen de weg zullen effenen tot het doodvonnis van de wereld. 
Hij nam dezelfde houding aan jegens de heilsprediking als Jerusalem dat 
dus ook wegens zijn ongehoorzaamheid ten onder zou gaan. 

Deze beide evangelisten gaan echter wel akkoord met Sint-Mattheus om 
te zeggen dat slechts met het einde van Jerusalem het signaal zou klinken 
van het wereldeinde. Slechts het lot van deze stad was beslissend voor 
het lot van de wereld, en wel omdat de verwoesting van het heiligdom 
noodzakelijkerwijze de instelling van een nieuw en beter heilstijdvak kan 
medebrengen. Dat werkelijk de tempel de spil vormt, waarrond de heils- 
tijdperken draaien, blijkt voldoende uit twee gegevens: vooreerst is deze 
redevoering van Christus een antwoord op een vraag vanwege de leer- 
lingen over hetgeen er met de schoonheid van de tempel zou gebeuren 
en ten tweede houdt de zinspeling op de profetie van Daniël over de 
komende gruwel der verwoesting (Mt. XXIV, 15) te nauw verband met 
het heiligdom. Praktisch waren de drie evangelisten nog te zeer over- 
tuigd van de centrale plaats die Jerusalem tot dan toe had bekleed in het 
heilsbestel: zij was de stad op de heilige berg. Daar had Christus de ver- 
lossing tot een feit gemaakt. Zij was dus te nauw met het heil verbon- 
den opdat dit heil zijn verovering van de wereld kon beginnen zonder 
nog langer acht te slaan op de betekenis van Jerusalem. 


Prediking: onderpand van het heil. 


Dit alles verplicht ons na te gaan wat precies de wereld waardig maakte 
de val van Jerusalem te kunnen trotseren. Merkwaardig genoeg is het 
juist het Evangelie van Sint-Mattheus dat hier de sleutel geeft. De op- 
dracht tot en de waarschuwing voor de predikers verschijnen bij hem 
niet meer in verband met de voorzegging van het einde maar wij lezen 
ze daar in de beroemde zendingsrede tot de Apostelen (hoofdstuk X). 
Zodoende maakt hij de prediking los van de verwoesting van Jerusalem, 
geeft hij haar een eigen taak en plaatst hij haar in het perspectief van het 
heil dat aan de mensen gebracht moet worden. Ook daar valt weliswaar 
de klemtoon nog op de vervolgingen, die de predikers zullen ondervin- 
den, maar zij mochten hen niet weerhouden van de verkondiging der 
blijde boodschap. Ze moeten gaan met de macht om onreine geesten uit 
te drijven, elke ziekte en kwaal te genezen en zo door woord en daad te 
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getuigen dat het Rijk der Hemelen nabij is en men er door bekering en 
vergiffenis der zonden kan binnentreden. 

De grootste gave die de prediking aan de gelovigen zou schenken was 
dus hun te sparen voor de verschrikkingen van Gods toorn. Zulks wil 
geenszins zeggen dat zij geen kwade uren meer moeten doorworstelen, 
dat hun hoegenaamd geen lijden treffen zou. Integendeel, precies als ge- 
lovigen zullen ze veel te verduren krijgen: Christus was geen vrede op 
de wereld komen brengen maar het zwaard. Toch zuilen om hunnent- 
wille de dagen van ellende verkort worden (Mt. XXIV, 22). En al die- 
genen die stand houden tot het einde zullen zalig worden (v. 13) en zij 
zullen de Mensenzoon met macht en in glans zien komen op de wolken 
des hemels (v. 30). 

Dat de rol der prediking doorslaggevend is kan men opmaken uit het 
feit dat ook de machten van de ondergang beroep gaan doen op hetzelf- 
de middel. Op het grote ogenblik der eindbeslissing zullen zij met hun 
prediking alles in de schaal werpen om zoveel mogelijk mensen aan God 
te onttrekken. Er gaan valse Messiassen opstaan en valse profeten spre- 
ken met de bedoeling de uitverkorenen te misleiden. Wegens het gebruik 
der zelfde middelen, drukt Christus de zijnen op het hart toch geen ge- 
loof te schenken aan deze tendentieuze berichten. Om hun verder een 
houvast te geven voorspelt Hij tevens dat Hij tijdens de katastrofe niet 
meer als gewoon prediker zal optreden doch enkel verschijnen als de 
verheerlijkte Mensenzoon. 

Gaat men zich afvragen waarom de gelovigen gespaard zullen worden, 
dan bestaat hier geen andere verantwoording voor tenzij dat zij door het 
aanvaarden van de prediking en haar eisen reeds deel uitmaakten van 
het Rijk Gods. Het verrichten van mirakelen en het uitdrijven van gees- 
ten moest voor hen een voldoende duidelijke taal spreken dat het Rijk 
Gods reeds in hun midden was en dat zij er door hun geloofsinstemming 
toe behoorden. Als burgers van dit rijk konden noch mochten zij ten 
prooi vallen aan die gruwelen welke juist dienden om de onwaardigen 
en de vijanden uit te schakelen. 


Uitstel wegens prediking. 


Bij een aandachtig lezen van de synoptische evangelies kan men vrij 
gemakkelijk opmaken dat ze al deze eindgebeurtenissen als zeer nabij 
beschouwden. Samen met de persoon van Christus was het Rijk geko- 
men, de ermee samengaande heilsdaden en wonderen deden zich iedere 
dag in hun midden voor. Daarom waren de eerste christenen er vast van 
overtuigd dat ook de toorn niet lang meer kon uitblijven. God kon niet 
lang meer dulden dat de volledige verwezenlijking van dit rijk nog lang 
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tegenstand zou ondervinden. Het behoorde tot het wezen van dit Rijk 
de wereld te overheersen en slechts door het vernietigen van de wereld, 
de vijanden en de ongelovigen zou het zijn bestendigheid en zijn defini- 
tieve vorm ontvangen. 

Op dit punt zijn hun opvattingen niet helemaal accuraat gebleken. Daar- 
voor was hun belangstelling nog te zeer geboeid door de houding van 
Jerusalem en het joodse volk. De plaats die Israël gedurende het gehele 
Oude Testament bekleedde deed hun nog onvoldoende rekening houden 
met het universeel belang van de twee nieuwe gegevens van de nieuwe 
heilsconomie: de prediking en de verlossing. Deze stonden op alle mensen 
gericht, beperkten hun voordelen niet tot de burgers van Jerusalem en de 
kinderen van Israël. Zeker, ze wisten wel dat deze de wereld moesten 
veroveren; anders hadden ze niet geschreven dat eerst aan alle volkeren 
het heil gepredikt moest worden. Maar ze beseften de volle draagwijdte 
van deze woorden niet. Eigenlijk was deze universele strekking niet meer 
dan billijk: indien de verwoesting gelden zal voor alle mensen, dan moeten 
ook allen de kans krijgen hun behoud te verzekeren. 

Vanaf het ogenblik dat het Evangelie bestemd was voor alle volkeren van 
de ganse wereld, was het Rijk ook niet meer gebonden aan een stad of 
aan een volk. Het moest niet alles zó verlopen dat de prediking overal 
elders successen boekte terwijl men in Jerusalem koppig bleef en dit al- 
leen om het lot van Jerusalem als beslissend te bewaren. De boodschap 
der verlossing overleefde bijgevolg de val van Jerusalem. Op een eerste 
zicht schijnt daarmee een der grondgegevens van de eschatologische rede- 
voering te niet gedaan omdat zij in de val Jerusalem het signaal zag der 
grote katastrofe. Doch de kern van hun verhaal blijft waar: de houding en 
het lot van Jerusalem betekenden een waarschuwing, een symbool voor 
het ongeloof van de ganse wereld. Zij die het heil niet aanvaardden, zou- 
den verdwijnen, samen met de wereld die ongeschikt bleek de verwezen- 
lijking van dit rijk te mogen dragen. 


De nieuwe heilseconomie. 


Het gegeven der prediking van het Evangelie bracht een ganse omme- 
keer te weeg in de bestaande Messias-verwachting, wiens werkelijkheid 
in de synoptische evangelies niet altijd ten volle werd aangevoeld. Vol- 
gens de Oud-testamentische opvattingen zou pas ná de periode van 
rampspoed een Messias verschijnen, die gezeten vanop een sublieme 
rechterstoel de zondaars zou straffen en de rechtvaardigen belonen. 
Doch Christus zelf wilde veel meer zijn dan een rechter. Hij zou eerst 
optreden als een Redder, een Verlosser, een heilsvolk stichten en. dit 
heilsvolk de nodige waarborgen verschaffen om te kunnen ontsnappen 


269 


aan de uitbarstingen van de komende toorn. Hij zou zijn oordeel doen 
voorafgaan door grenzeloze blijken en onafgebroken bekommernissen 
van zijn barmhartigheid. 

Dit verlossingsoptreden was niet altijd voorzien. Zolang had men gedacht 
enkel rechtvaardig te moeten zijn om gered te kunnen worden, dus vol- 
stond het de wet te onderhouden en de wijsheid te beoefenen. Deze ge- 
dachte was zeker juist, doch het gevaar bestond er in te menen dat men 
op eigen krachten daarin kon slagen. Zij die zich verzetten tegen Chris- 
tus waren wellicht het slachtoffer van een verblinding in de waarde van 
wet en wijsheid en wel zodanig dat men de werkelijkheid uit het oog ver- 
loor die wet en wijsheid niet naar behoren te kunnen vervullen. Niet 
zonder reden noemde Christus de Farizeeën, de kopstukken van het ver- 
zet tegen zijn persoon en optreden: „Blinden zijt ge en leiders van blin- 
den" (Mt. XV, 4). Zij onderhielden de werken der gerechtigheid niet 
(Mt. XXIII, 3-4). 

Om nu het heil zo wijd mogelijk te kunnen verspreiden waren Christus 
en zijn Apostelen aangewezen op de taktiek der prediking. Zij was het 
grote wapen waarmee het Rijk der Hemelen zijn verovering van de we- 
reld zou beginnen. De grote oorzaak hiervan is dat er geen geboren uit- 
verkorenen meer waren doch dat zij allen aangeworven moesten worden: 
zij moesten middelen en raadgevingen ontvangen om zich te kunnen 
voorbereiden op de grote eindkatastrofe. Stond het evangelie niet in het 
teken van de vergiffenis der zonden? Sprak het hun niet van zich voort- 
durend klaar te houden, waakzaam te zijn? Leerde het hun de voorwaarde 
niet om eenmaal te mogen aanzitten aan het feestmaal der eeuwigheid en 
onderlijnde het niet het droevig lot van de mensen die wegens hun onge- 
loof zouden verloren gaan? 

Zo groeide dan een evangelie tot datgene wat er een blijde boodschap 
van vertrouwen van maakte voor alle volkeren van alle tijden. Naast het 
voorspellen van het einde had het als veel belangrijker taak de weg te 
wijzen naar het heil, te tonen hoe vaderlijk bekommerd God is om de- 
genen die Hij geroepen heeft, te bewijzen hoe Gods barmhartigheid geen 
enkele van hen die Hem beminnen, verloren wil laten gaan. Het is niet 
alleen een boek over het einde maar een boek van het heden dat wil leren 
hoe men in het heden een gelukkig einde kan bewerken. Daarom hebben 
de wonderverhalen, de predikingen en alle andere heilsgebeurtenissen een 
heel wat ruimer aandeel gekregen dan de goddank karig gebleven eind- 
beschrijvingen, zodanig dat het voor ons terecht een levensboek geworden 
is waarin meer de stem der liefde dan deze der eindverschrikking spreekt. 
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DE ESCHATOLOGISCHE 
GEDACHTE 
IN DE LITURGIE door 


Prof. Dr Th. VISMANS O.P 


Te allen tijde dank ik God om u voor Gods genade, die u gegeven is in 
Christus Jesus; want door Hem zijf ge rijk geworden in ieder opzicht — in 
alle woord en in alle kennis — in dezelfde mate als de belijdenis van Chris- 
fus vastheid onder u heeft gekregen. En zo staat ge in geen enkele genade- 
gave ten achter al de tijd dat ge de openbaring afwacht van onze Heer 
Jesus Christus. Bovendien zal deze u vast doen staan ten einde toe, zodat 
ge onberispelijk zijn zult op de dag van onze Heer Jesus Christus. 

1 Kor. 1, 4-8. 


B woorden van St.-Paulus, als epistel gelezen op de 18e zondag na 
Pinksteren, willen wij tot uitgangspunt nemen voor de hier volgende 
beschouwing, niet omdat zij de meest sprekende eschatologische uitspraak 
vormen van de Apostel, evenmin omdat zij de beste of volledigste samen- 
vatting geven van zijn visie op het christelijke leven, maar omdat zij zo 
typerend zijn voor de wijze waarop hij de dubbele dimensie van de genade 
die ons in Christus gegeven is —als actueel bezit en als verwachting voor 
de toekomst — onder onze aandacht brengt. Hij dankt God voor de rijk- 
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dom die de Korinthiërs door de prediking van het Evangelie in Christus 
ontvangen hebben, de rijkdom van Christus’ verlossing, die een over- 
vloed van genade over hen heeft uitgestort, waardoor zij in niets te kort 
komen. Dit is volle werkelijkheid, want Christus is gestorven en weer 
verrezen, Hij heeft de verwachtingen der eeuwen vervuld. Maar tegelij- 
kertijd is dit leven een leven in verwachting van Christus’ openbaring, 
van zijn uiteindelijke komst die eerst de volledige vervulling zal brengen. 
Meer dan vroeger zijn wij ons tegenwoordig van deze dualiteit van het 
christelijk leven bewust. Niet alsof de gedachte aan het hiernamaals ooit 
een geringere plaats in het christendom zou hebben ingenomen. Een ander 
woord van St.-Paulus uit dezelfde brief is altijd als een steunpunt er- 
varen: „Zo we alleen voor dit leven onze hoop stellen op Christus, dan 
zijn we de meest beklagenswaardige van alle mensen” (15, 19). In zekere 
zin zouden we zelfs het tegendeel kunnen beweren. We hebben op het 
ogenblik een meer positieve waardering voor het aardse geluk, voor het 
stoffelijke en lichamelijke in de mens, een waardering die reeds in de 
eerste vraag van de na-oorlogse catechismus een symptomatische uitdruk- 
king gevonden heeft, waarin niet alleen de hemel, maar ook het geluk op 
aarde als doel van het menselijk streven en als vrucht van de dienstbaar- 
heid tegenover God wordt erkend. Het is niet alleen maar een gevolg van 
toenemend materialisme en onchristelijke verwereldlijking wanneer oer- 
christelijke begrippen als versterving, maagdelijkheid en kloosterleven een 
nieuwe theoretische doordenking en praktische vormgeving blijken nodig 
te hebben. En het is ook niet paradoxaal dat juist hierbij de eschatologi- 
sche gedachte, zij het met een enigszins ander accent, naar voren komt. 
Dit andere accent ligt meen ik hierin dat het hemelse leven, waartoe de 
mens geroepen is, en waartoe hem door Christus de toegang is openge- 
steld, minder als een geheel nieuw leven dan als de vervulling van het ons 
recds op aarde geschonken bovennatuurlijke leven wordt gezien. Niet 
wat wij zullen ontvangen is verschillend van wat wij reeds ontvangen 
hebben, maar de wijze waarop wij het zullen bezitten verschilt. Wat het 
geloof ons verhuld doet kennen, zullen wij zien, wat nu nog broos en 
onstandvastig is, zal zeker en onvervreemdbaar zijn, wat nu in prille en 
kwetsbare groei is, zal in volle wasdom ontbloeien. Het aardse leven is 
niet maar een voorspel op het hiernamaals, waarvan wij meer verwachten 
naarmate wij er minder van weten, maar het is het eerste bedrijf zelf, 
waarin heel de kern van het drama gelegen is, dat zich in het tweede be- 
drijf geheel zal ontvouwen. 


Zo krijgt heel het christelijke leven op aarde in zich een dubbele betekenis. 
Het is actuele werkelijkheid en tegelijk heenwijzing naar een vollere toe- 
komst, omdat het een nog onvoltooide werkelijkheid is. De onvolmaakt- 
heid van ons aardse bestaan, de duisterheid van het geloof, de ijlheid van 
ons contact met God, de mogelijkheid en zelfs de werkelijkheid van de 
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zonde in ons leven kunnen wij niet alleen negatief beschouwen als symp- 
tomen van de gevallen staat der mensheid, maar ook als hoopvolle teke- 
nen en oproepen tot de volmaaktheid van ons mens-zijn die God voor 
ons heeft weggelegd en waarvan Christus’ verlossingsdood voor ons het 
onderpand vormt. Zij markeren de betrekkelijkheid, niet de verdorven- 
heid van het leven. Wanneer wij ons christen-zijn in deze wereld in dit 
toekomst-perspectief beschouwen krijgt onze kijk op de verlossing en op 
onze verloste menselijkheid hier op aarde een veel wijdser uitzicht, dan 
komt ook de gedachte aan Christus’ tweede komst in een geheel ander 
licht te staan. Zij is minder de schrikwekkende apotheose, waarin het 
definitieve oordeel geveld wordt over deze wereld, en waarna alleen nog 
maar de hemel als eeuwige beloning, of de hel als eeuwige straf overblij- 
ven, maar zij wordt de laatste fase in het verlossingswerk, de uiteindelijke 
ontknoping, die wij met gespannen verwachting tegemoet zien, wanneer 
Christus voltooien zal wat nu nog onvoltooid is, onthult wat nu nog ver- 
borgen is, wanneer Christus de gehele mens, naar ziel en lichaam, zal 
doen delen in de heerlijkheid die uit zijn kruisdood is voortgevloeid, en 
zo de verlossing tot een grenzeloze en onvergankelijke werkelijkheid zal 
_maken voor ieder die in Hem geloofd heeft. 
Op dat moment staat heel de christelijke werkelijkheid van dit leven ge- 
richt, de eschatologische spanning is ingebed in het christelijke leven. 
Maar als dit zo is, dan moet dit ook noodzakelijkerwijze in de liturgie tot 
uitdrukking komen. De liturgie is de vruchtbare kern van ieder christelijk 
‚leven, waarin de verlossing wordt meegedeeld en beleefd. In haar uiter- 
lijke vormgeving, in haar symbolen en gebeden vindt het christelijk ge- 
loof zijn neerslag. Het kan dus niet anders of de eschatologische gedachte 
moet telkens weer in de liturgie doorbreken. En het is niet moeilijk dit 
met de vinger aan te wijzen. 


Het feit zelf dat onze liturgie een samenstel van tekenen is, is hiervoor 
reeds typerend. Het teken wijst aan, het zegt ons iets, het openbaart iets. 
Maar de werkelijkheid zelf blijft achter het teken verborgen, anders was 
er geen teken nodig. Onder de tekenen van de liturgie is Christus onder 
ons aanwezig, maar verborgen, verhuld. Juist door haar teken-karakter 
is de liturgie dus kenmerkend voor deze tijd, voor de aardse fase van de 
verlossing, en wijst zij dus heen naar de hemelse liturgie, die ons in de 
Apocalyps beschreven is, en die zich afspeelt rond de troon van het Lam, 
waar het teken plaats gemaakt heeft voor de werkelijkheid. Dit in te zien 
is van groot belang ook voor een juiste waardeschatting van de liturgie 
in haar praktische beleving. Hoe intens wij ook de liturgie beleven, hoe 
zeer zij ons ook het hart verwarmen kan, zij staat op de basis van het ge- 
loof dat geen zien is, zij is onder tekens verhulde werkelijkheid, die uit- 
eindelijk niet geheel bevredigd, niet geheel verzadigend is. In haar hoog- 
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ste beleving roept zij een onstilbaar heimwee op, die het merk is van 
haar eschatologische gerichtheid. 

Ditzelfde komt ook tot uiting in de dubbelzinnigheid van haar tekens. De 
kern van de liturgie, de eucharistische maaltijd, is het teken van onze 
verbondenheid, van onze intimiteit met Christus, die zich als voedsel door 
ons laat nuttigen om zijn eigen leven in ons over te storten. Maar tegelij- 
kertijd is deze maaltijd teken en onderpand van het hemelse gastmaal, 
van de eeuwige gelukzaligheid, in de H. Schrift altijd weer opnieuw als 
een maaltijd met God voorgesteld. Vooral in de postcommunio's van het 
missaal wordt deze eschatologische zin van de misviering geregeld ver- 
ondersteld of uitdrukkelijk naar voren gebracht (vgl. Tijdschr. v. Lit. 41, 
1957, 78-9). 

Deze meerzinnigheid van de liturgische tekens en de liturgische taal, 
waarin heden en toekomst ineenvloeien, omdat de aardse werkelijkheid 
van ons verlost-zijn een vooruitgrijpen is op de toekomst, treft ons telkens 
opnieuw, wanneer onze ogen er maar eenmaal voor geopend zijn. Geen 
feest in het kerkelijk jaar of het opent dit perspectief. Nemen we — een 
willekeurig voorbeeld — de collecta van Paaszondag: „God die heden 
door uw eniggeboren Zoon de dood hebt overwonnen en daarmee de 
toegang tot de eeuwigheid hebt ontsloten ....: door Christus’ zijn wij 
verlost, hier en nu, en daarmee zijn wij in zekere zin de eeuwigheid bin- 
nengetreden. Of nemen wij het feest van kerkwijding, waarop de gedach- 
ten van de Kerk, zoals die in de liturgie tot uitdrukking komen, moeite- 
loos verglijden van het aardse kerkgebouw, dat aanleiding is tot de 
feestviering naar de Kerk als gemeenschap die in haar tezamen komt, en 
vandaar naar het hemelse Jerusalem, waarvan kerk en Kerk de afschadu- 
wing, de voorlopige, aardse gestalte zijn. Maar waarom zouden wij de 
voorbeelden vermenigvuldigen, wanneer iedere bladzijde van de liturgi- 
sche boeken er het bewijs van kan leveren aan ieder die ze met aandacht 
leest. 


Dat deze eschatologische gerichtheid zo sterk in de liturgie aanwezig is, 
wordt niet in het minst veroorzaakt doordat haar taal en haar beelden 
zo sterk bijbels zijn. Men heeft er op gewezen, dat het hebreeuwse, het 
bijbelse denken o.a. gekarakteriseerd wordt door een cigen beleven van 
de tijd, waarin heden, verleden en toekomst ineenvloeien en tegelijk, in 
hun onderlinge samenhang, worden aangeduid (vgl. b.v. L. Grollenberg, 


Tijdschrift voor Liturgie 41, 1957, 266-267). Dat is een van de redenen « 
waarom de oudtestamentische teksten hun waarde niet verloren hebben, 
waarom de Kerk kan bidden — en zelfs bij voorkeur bidt — met de. 


woorden van psalmisten en profeten, die altijd weer door het soms zwarte 
heden heenzien naar een glorievolle toekomst, in het vaste vertrouwen op 


Gods beloften. 
Daarbij kunnen wij in het bijzonder drie thema's aanwijzen, die telkens 
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terugkeren in de liturgie en die een duidelijke eschatologisch karakter 
hebben. 

Daar is vooreerst het motief van de strijd, de levensstrijd die kenmer- 
kend is voor de aardse fase van Gods plan met de mensheid. Dit is niet 
domweg een verdedigen van wat wij bezitten, maar een worsteling om 
het bereiken van Gods beloften. Deze strijd is zwaar en bloedig, zij kent 
haar momenten van ontmoediging, waarin de mens schreeuwt om Gods 
hulp, zij kent haar wonden en haar nederlagen, maar de mens wordt in 
die strijd op de been gehouden door het uitzicht op Gods allesbelovende 
liefde. Het is een kampstrijd om de zegepalm. Heel veelvuldig en uitge- 
werkt vinden wij dit motief natuurlijk bij St.-Paulus, en vandaar in zo 
menig epistel. Maar we vinden het toch ook in vele door de liturgie graag 
gebruikte teksten van de psalmen, wanneer wij maar in het licht van de 
volle openbaring hun aarde-gebonden perspectief doortrekken — wat de 
liturgie steeds doet. Met name ook bij de feesten van de martelaren treedt 
dit thema telkens naar voren. De verheerlijking van hun lijden en dood 
blijft niet steken in een morbide bewondering voor de doorstane marte- 
lingen op zich, maar geldt de heroieke strijd terwille van Christus en de 
daardoor behaalde overwinnings-krans. 

Een tweede eschotologisch motief is dat van de ballingschap. „Super flu- 
mina Babylonis sedimus et flevimus...… Aan Babylons stromen zitten 
wij wenend terneer’. De ballingschap van het volk Gods in Egypte en in 
Babylon komen telkens weer in de liturgie terug als beeld van ons ver- 
langen naar het beloofde land, naar het hemelse Jerusalem, naar het volle 
bezit van onze verlossing. 

Het derde motief hangt nauw hiermee samen: dat van de pelgrimstocht. 
Wij zijn op weg, zoals de aartsvaders van hun geboortegrond naar het 
land van Gods beloften trokken, zoals de Joden na hun uittocht uit Egyp- 
te door de woestijn trokken, de terugkerende ballingen naar Jerusalem, 
de pelgrims telkens weer naar de tempel. Dit oud-testamentische motief, 
waardoor zoveel psalmen geïnspireerd zijn, vinden we dan ook herhaalde- 
lijk in de liturgie, en bepaalt mede haar eschatologische kleur. 

Dat de eschatologische gedachte voortdurend in de liturgie klinkt of 
medeklinkt, sluit natuurlijk niet uit, dat dit in bepaalde liturgische tijden 
heel bijzonder het geval is. Met name geldt dit van de advent, waarin de 
voorbereiding op de viering van Christus’ aardse komst als vanzelf de 
gedachte oproept aan zijn tweede komst op het einde der tijden. Het is 
hier niet de gelegenheid om dit in bijzonderheden na te gaan. Maar geldt 
dit ook voor de laatste zondagen na Pinksteren? Er zijn gegevens die 
hierop wijzen, en Jungmann heeft de historische achtergrond van de reeds 
eerder opgemerkte feiten uitvoerig nagegaan (Advent und Voradvent, 
in: Gewordene Liturgie, Innsbruck-Leipzig 1941, 232-294). Hij kwam 
daarbij tot de bevinding dat de romeinse advents-liturgie, maar ook de 
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laatste zondagen voor de advent de invloed hebben ondergaan van een 
ietwat anders gekleurde, maar vooral van een uitvoeriger en dus ook eer- 
der beginnende advents-viering, die zich in het frankische rijk had ont- 
wikkeld. Maar tegelijkertijd blijkt uit zijn onderzoekingen ook heel duide- 
lijk, dat we hierbij niet moeten overdrijven. Wanneer Pius Parsch schrijft: 
„Terwijl de drie laatste zondagen (15-17) reeds sterke parousie-motie- 
ven lieten weerklinken, zal in de volgende de verwachting van de weder- 
komst des Heren het alles beheersende motief zijn" (Het jaar des Heren 
HI, 205-206), dan is dat toch wel sterk overdreven. 

Feit is dat wij de invloed van de eschatologische advents-gedachte kun- 
nen terugvinden in de schriftuurlezingen van het brevier, die voor de 
maand november, in afwijking van de oude romeinse ordening, uit de 
profeten genomen zijn, en verder in het missaal vooral op de 18e en op 
de laatste zondag na Pinksteren. Het evangelie van de parousie op de 
laatste zondag, parallel aan dat van onze eerste zondag van de advent is 
zonder enige twijfel een adventsevangelie. Maar ook de wisselende ge- 
zangen — die ook voor de 23e zondag zijn aangegeven, alsmede voor alle 
tussen te voegen zondagen, en die daarmee het slot van het kerkelijk 
jaar sterk naar voren doen komen — hebben een eschatologische kleur. 
De introitus-psalm 84 komt bijna uitsluitend in de advent voor en juist 
het motief van de ballingschap wordt er in naar voren gebracht, waarop 
de als antifoon genomen tekst uit Jeremias goed aansluit. Ook psalm 129 
— een psalm van hoop en bede om redding, nauw verwant met de motie- 
ven van ballingschap en strijd beide — moet, gezien zijn oorsprong, in die 
geest verstaan worden (alleluia-vers, offerande-antifoon). Wat de 18e 
zondag betreft, daar treedt vooral het epistel naar voren, waarvan ik bij 
de aanhef van deze beschouwing al het voornaamste geciteerd heb, en 
dat in de latijnse vertaling sluit met de woorden „in die adventus Domini 
nostri Jesu Christi’, op de dag van de (weder) komst van onze Heer Jesus 
Christus, als een duidelijke heenwijzing dus naar de advent. Juist het feit 
dat dit epistel buiten de rij van doorlopende Paulus-lezingen valt, waarbij 
de verschillende brieven stuk voor stuk op de zondagen na Pinksteren 
worden gelezen — dit stuk uit de brief aan de Corinthiërs valt in tus- 
sen Eph. 4, 1-6 (17e zondag) en Eph. 4, 23-28 (19e zondag) — is een 
duidelijke aanwijzing dat deze lezing bewust gekozen is met het oog op 
een vervroegde aanvang van de advent. 

Wij vinden in deze laatste zondagen nog verschillende andere eschatolo- 
gische teksten en lezingen. Zo b.v. de introitus van de 19e zondag: „Ik 
zal hun God zijn tot in eeuwigheid", met het uitzicht op de volle vervul- 
ling van Gods beloften in de hemelse zaligheid; de offertorium van de 
20e zondag (ballingschap-motief); het evangelie van de 19e zondag over 
het bruiloftsmaal; de epistels van de 20e, 2le en 22e zondag: het motief 
van de strijd als voorbereiding op de dag van Christus. Maar bij dat alles 
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is het niet zo duidelijk of deze teksten en passages welbewust om wille 
van deze eschatologische gedachte gekozen zijn dan wel min of meer toe- 
vallig hieraan beantwoorden, en voorbeelden zijn van de algemene escha- 
tologische achtergrond die wij in heel de liturgie opmerken. 

De eschatologische gedachte treedt in deze periode ook naar voren door 
de feesten van Christus Koning op de laatste zondag van oktober, van 
Allerheiligen en Allerzielen. Op de eschatologische zin van het feest van 
Allerheiligen wordt in een andere bijdrage van dit nummer gewezen. De 
gedachtenis van al onze afgestorvenen opent uiteindelijk hetzelfde pers- 
pectief: het is niet op de eerste plaats een dag van rouw maar van geden- 
ken, van verbondenheid in de gemeenschap der heiligen, van gebed om de 
vervulling aan onze dierbaren van wat wij ook eenmaal verhopen. Ook 
het feest van Christus Koning heeft een eschatologische zin: wij vieren 
Christus koningschap over deze wereld, maar met toch een sterke nadruk 
op het feit dat dat koningschap pas voltooid zal zijn, pas in het volle licht 
zal treden wanneer hij eenmaal op de wolken zal verschijnen, zijn macht 
aan allen zal openbaren, om dan het koningschap aan de Vader over te 
dragen. Daarom is het bijna vanzelfsprekend dat zoveel teksten van dit 
feest ontleend zijn aan of geïnspireerd zijn door het boek van de Open- 
baring. 

Is dit alles voldoende om van een „vooradvent” te spreken? Jungmann 
wijst op het parallelisme met de voorvasten, die ook een vooruitgrijpen is 
op de eigenlijke vasten-motieven, te verklaren door een eerder beginnen- 
de vastentijd. Het verschil is slechts dat wat daar in de liturgie min of 
meer is uitgebouwd, en zowel door de naamgeving van de zondagen, door 
de kleur der paramenten en door andere bijzonderheden duidelijk waar- 
neembaar gemarkeerd is, hier is blijven steken in een eerste aanzet en 
niet de gelegenheid heeft gekregen volledig uit te groeien. Juist omdat 
hier een duidelijke geleding ontbreekt, en we toch geen goed doen met 
een motief sterk te forceren wat maar hier en daar naar voren komt, kan 
men betwijfelen of het zin heeft in de liturgische catechese een „voor- 
advent’ te propageren. Laten we volstaan met er op te wijzen, dat op het « 
slot van het kerkelijk jaar, en bij de nadering van de adventsviering, de 
gedachte aan Christus’ komst en aan de toekomstige heerlijkheid zich 
sterker opdringt, dan laten we aan de feiten voldoende recht wedervaren, 
en versterken wij een zekere geleidelijke overgang, die misschien in de 
liturgie niet uitdrukkelijk beoogd wordt, maar waartoe zij toch voldoende 
aanknopingspunten biedt. 
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ALLERHEILIGEN 


door 


G. v.d. VELDEN O. Praem 


fs het gesprek met de samaritaanse vrouw, zoals Sint-Jan dit op zijn 
manier in het vierde evangelie weergeeft, laat hij Jesus deze opmerking 
maken: „Er komt een uur, en het is er reeds, waarin de ware aanbidders 
de Vader in geest en waarheid zullen aanbidden’ (Joh. 4, 23). De Vader 
in waarheid aanbidden wil zeggen, Hem de gepaste hulde brengen in 
formules en teksten, die waarheid bevatten en waarheden uitspreken, in 
een eredienst dus, die niet doortrokken is van dwaling en duisternis, maar 
die licht en waarheid uitstraalt. 

De katholieke liturgie is overeenkomstig Christus’ woorden een leerschool 
van waarheid, van de geopenbaarde waarheid, een echte geloofsbelijdenis. 
Het mag niemand derhalve verwonderen, dat het Kerkelijk Jaar in zijn 
opbouw zoveel overeenkomst vertoont met het symbolum, met de twaalf 
artikelen van het Geloof, waarin de voornaamste waarheden kort zijn 
samengevat. Dit Credo hangt trouwens zelf innig samen met de inwij- 
dingsritus tot het christelijk leven, met het H. Doopsel, dat naast de H. 
Eucharistie één van de twee polen vormt, waartussen alle liturgisch leven 
zich beweegt. Het symbolum is uit de liturgie, uit het doopsel geboren 
overeenkomstig een ander woord van Jesus: „Gaat dus heen; onderwijst 
alle volken, doopt ze in de naam van de Vader, en van de Zoon en van 
de H. Geest’ (Matth. 28, 19). Men spreekt daarom terecht van „het 
geloof van ons doopsel’, 
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Het slot van het symbolum valt slechts ogenschijnlijk uit de toon van het 
geheel. Daar worden de effecten opgesomd van het doopsel, die evenzeer 
betrekking hebben op het individu als op heel de collectiviteit van ge- 
doopten, te weten: de vergiffenis der zonden, de gemeenschap der heili- 
gen, de verrijzenis van het lichaam en het eeuwig leven. 

De parallel tussen kerkelijk jaar en symbolum wil nu, dat de laatste we- 
ken van het jaar des Heren eveneens aandacht schenken aan deze zelfde 
werkelijkheden. Ook daar worden we attent gemaakt op de voltooiing 
van alles, op de laatste en uiterste dingen van alles en van heel de heils- 
geschiedenis. Het slot van het liturgische jaar roept voor de geest het 
einde van alles, het einde der wereld, het doel, waarop schepping en her- 
schepping gericht zijn. In Christus toch heeft de Vader ons vóór de 
grondvesting der wereld uitverkoren, om heilig en vlekkeloos in Zijn 
tegenwoordigheid te leven (Ef. 1-4). 

In de parabel van het onkruid (Matth. 13, 24-30) luidt de slotzin aldus: 
„Verzamelt eerst het onkruid en bindt het in bussels, om het te verbran- 
den, maar brengt de tarwe in mijn schuur’. Het binnenhalen van de 
oogst, het opbergen van de kostelijke tarwe in de schuur vormt de eind- 
phase van het jaarlijks terugkerende proces van ploegen, zaaien, wieden 
en oogsten, dat een prachtig beeld is van de voltrekking van het heilsplan 
door de Hemelse Vader, die door Christus zelf vergeleken wordt met een 
landbouwer. „Mijn Vader is de landman’ (Joh. 15, 1). Daarom kon Sint- 
Paulus heel de Kerk vergelijken met een akker (1 Cor. 3, 9). 

Het feest van Allerheiligen herinnert ons aan de zielenoogst, waarvan 
Jesus sprak toen Hij opmerkte tot zijn leerlingen: „Kijkt naar de velden; 
ze staan reeds wit voor de oogst” (Joh. 4, 35). Het verwijst ons naar de 
hemel, als naar de schuur, waarin het van onkruid gezuiverde tarwe op- 
geborgen zit. Het is zodoende geen louter toeval, dat dit feest een plaats 
gevonden heeft op de eerste dag van de maand november, op een tijdstip 
dus, waarop én op de boerderij én in de Kerk het jaar ten einde loopt. 
Het past volkomen in het kader van vieringen als het feest van Christus- 
Koning en van Allerzielen, het ligt ook geheel in de lijn van de gedachten, 
die in de zondagen na Pinksteren meer en meer geaccentueerd worden 
naarmate het einde van de jaarkring nadert. 

Zoals voor het individu de lange reeks van levensjaren volgt op het ont- 
vangen van het doopsel, waarin het verlossingswerk in eerste instantie 
op hem werd toegepast, zo volgen voor heel de gemeenschap der gelovi- 
gen op de viering der grote mysteries van Christus’ verlossingswerk, met 
de zending van de H. Geest incluis, de lange serie van zondagen na Pink- 
steren als beeld van de messiaanse tijd tussen Pinksteren en Parousie. 
Het geldt een periode van groei, van ontwikkeling, van rijping. Dit rij- 
pingsproces loopt uit op de dag, waarop de zicht in het koren geslagen 
wordt. 
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Op de 19e zondag na Pinksteren wordt het rijk der hemelen vergeleken 
met een bruiloftsmaal, dat een koning voor zijn zoon heeft bereid. Twee 
zondagen later horen we in het evangelie wederom spreken van een ko- 
ning, maar een, die nu afrekening wil houden met zijn dienaren. Op de 
23ste zondag spreekt Sint-Paulus ons over onze woonplaats in de hemel, 
vanwaar we ook als Verlosser de Heer Jesus Christus verwachten. Hoe 
prachtig past in deze contekst het feest van Allerheiligen! 


De Kerk van Christus beperkt zich niet tot de aarde. Zij omvat ook een 


voor ons onzichtbaar deel, de hemel en het vagevuur. Er heeft zelfs een 
voortdurende verschuiving plaats van leden der Kerk op aarde naar die 
van de hemel, al of niet passerend door het vagevuur. En deze verschui- 
ving in één richting zal er ten slotte toe leiden, dat het rijk der hemelen 
uitsluitend uit hemelingen zal bestaan. Zodoende ziet de aardse Kerk 
vanuit dit ondermaanse onafgebroken uit naar de hemel. Met een zeker 
heimwee hunkert zij naar het ware vaderland, waarheen wij allen op weg 
zijn. Om ons te helpen bij het bemediteren van de hemel heeft Sint-Jan 


een beschrijving nagelaten zowel van de hemel als van de hemelliturgie, - 


die zo intiem verbonden is met de aardse liturgie en er zo goed bij aan- 
sluit. Hetzelfde „Sanctus, sanctus, sanctus’, dat reeds Isaias vernam bij 
zijn roepingsvisioen (ls. 6, 3), en dat Sint-Jan weer opnieuw hoorde bij 
gelegenheid van het zogenaamde troonzaalvisioen (Ap. 4, 8), klinkt ook 
aan het einde van de prefatie van elke H., Mis hier op aarde. De beschrij- 
ving van de hemel in het boek der Openbaring herinnert sterk aan de 
tempel van Jerusalem en aan onze kerken met de daarin zich voltrekkende 
liturgische plechtigheden. De afstand tussen hemel en aarde wordt bij 
elke liturgische viering als het ware weggedoezeld. En er is evenveel 
reden om te zeggen, dat de hemelbewoners dan op aarde vertoeven, als 
dat wij door anticipatie ons reeds in de hemel bevinden. 

Op het feest van Allerheiligen worden we ons van al deze zaken beter 
bewust. Dan worden we ook attent gemaakt op een zekere hiërarchie die 
in de hemel evengoed bestaat als hier op aarde. Deze hiërarchie heeft de 
samenstelling van het officie van Allerheiligen sterk beïnvloed. In som- 


mige liturgieën (o.a. bij de Praemonstratenzers) is de opbouw van de 


Metten van het feest van Allerheiligen geheel overeenkomstig deze hiër- 
archie, Zowel de keuze van de antifonen en psalmen als van de respon- 
sories en van de strofen der hymnen is op deze rangorde gebaseerd. In 
het romeinse brevier beperkt zich deze organisatie der Metten tot de res- 
ponsories en hymnen. 


In het eerste responsorie wordt onze blik geleid naar de troon in de hemel, 
zoals in een kathedraal bij een pontificale H. Mis onze blikken ook bij de 
troon blijven stilstaan, vooral als deze troon in het midden van de absis 
geplaatst is. Daar zit God, wien alle hulde en eerbetoon geldt. In het 
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tweede responsorie wordt de aandacht gevestigd op de koningin van 
engelen en heiligen, op de H. Maagd Maria, ‚die in de Heer heeft ge- 
loofd”. Dan volgen in het derde responsorie de engelenkoren, die blijk- 
baar ook tot het mystieke Lichaam van Christus behoren en een actief 
deel hebben aan de aardse en hemelse liturgieviering. Om zijn bijzondere 
plaats in het heilsplan wordt daarna in het vierde responsorie Sint-Jan de 
Doper genoemd, de Voorloper des Heren, die overal in de liturgie zo’n 
opvallend bevoorrechte plaats heeft veroverd. 

In de volgende responsories worden groepen van heiligen opgesomd in 
dezelfde volgorde, waarin zij ook in het Gemeenschappelijke der heiligen 
van missaal en brevier elkander opvolgen: apostelen, martelaren, belijders 
en maagden. 

De verbondenheid van Maria, Sint-Jan de Doper en de apostelen met het 
heilsmysterie is zonder meer duidelijk. Dat zij derhalve in aanmerking 
komen voor een liturgische viering in samenhang met het H. Misoffer 
spreekt vanzelf. Voor de drie laatste groepen daarentegen, waar deze 
verbondenheid minder doorzichtig is, moet de band met het Christus- 
mysterie gezocht worden in het martelaarschap, dat bij de echte martela- 
ren in de meest letterlijke zin en bij de belijders en maagden in een meer 
ruime zin wordt aangetroffen, inzoverre het leven van deze laatsten een 
langzame offerdood en een vertraagd martelaarschap betekent. 
Historisch ligt de oorsprong van de heiligenverering bij de verering der 
bloedgetuigen en daarom vindt ook het feest van Allerheiligen daar zijn 
uitgangspunt, 

De martelaar staat op heel bijzondere wijze in relatie met Christus en met 
„de Eucharistie. In de martelaar heeft zich op manifeste wijze de identifi- 
cering met de gekruisigde Heer verwezenlijkt. Of beter gezegd, deze iden- 
tificering, die door de Eucharistie in hem bewerkt werd, treedt in de 
marteldood op welsprekende wijze naar buiten, wordt op dat ogenblik 
waarneembaar en voor iedereen constateerbaar. Vele martelaarsakten 
hebben deze werkelijke tegenwoordigheid van de lijdende Christus in de 
martelaar op het moment van zijn marteldood uitdrukkelijk vermeld. 

De beschrijving van de dood van de eerste martelaar, de H. Stephanus, in 
de Handelingen der Apostelen (7, 54-60) laat deze overeenkomst met 
Christus’ kruisdood opzettelijk uitkomen. Reeds toen hij voor de Hoge 
Raad optrad hadden allen, die in de Raad zaten, zijn gedaanteverandering 
geconstateerd (6, 15). Deze moet zich herhaald hebben vlak voor de ste- 
niging, toen hij, vervuld van de H. Geest, opblikte naar de hemel en de 
heerlijkheid Gods zag en Jesus staande aan de rechterhand Gods (7, 55). 
Zoals Jesus op het kruis gebeden had: „Vader, vergeef het hun; want ze 
weten niet wat ze doen!’ (Luc. 23, 34) vroeg ook Stephanus vergiffenis 
voor zijn beulen (7, 60). Beiden ontsliepen na een luide kreet, waarin zij 
zeiden: „Ontvang mijn geest” (Luc. 23, 46 en Hand. 7, 60). 
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Alle martelaarschap hangt aldus innig samen met Christus’ kruisdood en 
daarom ook met het H. Misoffer. Het sterven van een martelaar en ook 
het heilig afsterven van elke christen, voorzover elk authentiek christelijk 
leven een langzaam martelaarschap is, staat in betrekking tot het Chris- 
tusmysterie. Het feest van Allerheiligen behoort zodoende waarlijk tot 
het Kerkelijk Jaar, waarin het Heilsmysterie en al zijn facetten onafge- 
broken herdacht worden. 


In de Joods-Palestijnse Bijbel volgen op de Wet de profetische geschrif- 
ten en wel op de eerste plaats de zogenaamde Eerste Profeten. In deze 
boeken vinden we de Wet-in-praktijk, de Wet door mensen in hun dage- 
lijks leven verwezenlijkt. Naast de dorre Wet de levensechte beoefening 
der Wet. 

Op het feest van Allerheiligen wordt in het Evangelie de Wet van het 
Nieuwe Verbond aan de gelovigen voorgehouden. De zaligsprekingen 
uit de bergrede vormen als het ware het pendant van de tien geboden, die 
vanaf de berg Sinaï werden afgekondigd. De nieuwe Wet, de Wet van 
Christus werd in praktijk gebracht op een oneindig gevariëerde wijze 
door de talloze heiligen. Ook hier zien we het gebod naast de beoefening 
van het voorschrift. En dit laatste spreekt de meeste mensen veel meer 
aan. Het feest van Allerheiligen is zodoende ongemerkt een wekroep, een 
dringende uitnodiging om de Wet der liefde in het concrete dagelijkse 
leven te gaan verwerkelijken. En dit liefdecharter vraagt klaarblijkelijk 
niet het onmogelijke. Want zie maar naar de talloze heiligen, al of niet 
gecanoniseerd, uit alle kringen, uit alle landen, uit alle rassen, uit alle 
tijden, uit alle leeftijden, die de H. Kerk op 1 november commemoreert. 
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ROERRROEUNDIS 


door 
LUC. GROLLENBERG O.P. 


W* hoort aflezen dat een Mis wordt opgedragen voor Henricus Ber- 
nardus Smit, weet daarmee dat de heer Smit niet meer is. Hij kan 
zelfs opperen, dat Smit zich tijdens zijn oude dag de uiterste beperkingen 
in zijn besteding heeft opgelegd om te sparen voor Missen na zijn dood, 
zonder op de gedachte te komen dat hij ze met minstens evenveel vrucht 
had kunnen doen opdragen tijdens zijn leven. Heeft de zorg voor de 
zielen in het vagevuur niet hier en daar de blik op andere realiteiten ver- 
nauwd? Bij de psalm De Profundis schijnt dit het geval. Als een katho- 
liek deze woorden hoort, denkt hij onmiddellijk aan sterfgeval en uitvaart. 
Zelfs heeft niemand uitleg nodig bij een afspraak als deze: „Wij treffen 
elkaar bij de profundis van Smit’. Menige priester zal toegeven dat hij 
bij de vesperpsalmen van woensdag wel eens een „Requiem aeternam’ 
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over zijn lippen liet komen waar een „Gloria Patri” is voorgeschreven. 
En wie heeft zich nooit heel eventjes verwonderd als hij in de 2de vespers 
van Kerstmis die De Profundis tegenkwam? In de praktijk is Psalm 130 
(in de Vulgaat 129) al te exclusief voor de overledenen gereserveerd. De 
officiële liturgie kent deze eenzijdigheid niet. Om ons te beperken tot het 
missaal: niet alleen op zondag Septuagesima wordt een gedeelte van de 
psalm als tractus gezongen, maar op de laatste zondagen van het kerke- 
lijk jaar wordt hij gebruikt als introitus- en offertoriumpsalm, en treffen 
wij een vers in het alleluja. Daarom wenste de Redactie in dit nummer 
een bespreking van de psalm, met bijzondere aandacht voor de mogelijk- 
heid van een eschatologische betekenis. Wij geven eerst een letterlijke 
vertaling van de Massoretische tekst, dan enige noten waarin tevens de 
belangrijkste varianten van oude en nieuwe vertalingen worden bespro- 
ken, en tenslotte een korte beschouwing over de inhoud. 


1. Uit de diepten roep ik tot U, Jahweh, 
2. Heer, luister naar mijn stem. 
Laat Uw oren scherp letten 
op de stem mijner smeekbeden. 
3. Als Gij op zonden acht geeft, Jahweh, 
Heer, wie zal bestaan? 
4, Maar bij U is vergeving, 
opdat Gij gevreesd worde. 
5. Ik zie uit naar Jahweh, mijn ziel ziet uit, 
en op zijn woord hoop ik. 
6. Mijn ziel (ziet uit) naar de Heer, 
meer dan wachters naar de morgen, 
wachters naar de morgen. 
7. Hoop, Israël, op Jahweh, 
want bij Jahweh is genade 
en overvloedig is bij Hem verlossing. 
8. En Hij zal Israël verlossen 
van al zijn zonden. 


1. „Roep ík”. Eigenlijk staat hier een perfectum: heb ik geroepen. vandaar Vulg. cla- 


mavi, maar dit vroegere roepen zet de psalmist nog steeds door en daarom vertaalt 


men tegenwoordige tijd. 


2. „De stem mijner smeekbeden", Dit is een hebreïsme voor luide smeekbeden (ook in | 


Ps. 28: 2, 6; 31: 23; 116: 1; 148: 7). Het Hebr. woord voor stem kan allerlei geluiden 
betekenen. 


3. „Bestaan. Dit heeft de zin van: standhouden, blijven bestaan, en staat in tegenstel- 


ling tot: ten onder gaan, vernietigd worden. Een goede parallel is Mal. 3, 2. 


4. „Maar. Het Hebr. voegwoord, oorspronkelijk aanwijzend, wordt meestal rede- 


gevend gebruikt, vandaar Vulg. quía, en dan sluit deze zin aldus aan op de vooraf- 


gaande naar zijn inhoud: Gij slaat geen acht op zonden, want bij U is vergeving. « 
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Gezien de vraagvorm van vs. 3 vertaalt men beter door een tegenstelling of ver- 
zekering: Maar, of: Ja toch. „Opdat gij gevreesd worde". De medeklinkers waaruit 
deze werkwoordsvorm bestaat, kan men ook zo vocaliseren, dat men het woord 
„wet” leest, en het voegwoord kan ook betekenen: „omwille van’. Zo deden ver- 
scheidene Griekse vertalingen. In die van de LXX kwam er nog een bezittelijk voor- 
naamwoord bij, en werd dit versdeel bij de eerste woorden van vs. 5 getrokken, van- 
daar de Vulgaat: ef propfer legem tuam sustinui te Domine, omwille van Uw wet 
hoop ik op U, Heer. De oude vertalers dachten waarschijnlijk aan de beloften van 
vergeving die in de Schrift voorkomen. Bij de Kerkvaders vindt men de gedachte dat 
barmhartigheid de wet is van Gods handelen, welke mening Bellarminus aldus weer- 
geeft: „Lex fua betekent niet de wet die Hij ons gaf (want volgens die wet zou Hij 
ons moeten veroordelen, niet vrijspreken), maar zijn eigen wet waaraan Hij zich 
pleegt te houden, naar het psalmvers: Al zijn wegen zijn barmhartigheid en waar- 
heid...” (Explan. in Psalmos). 


„Ik zie uit’. Tweemaal staat hier (weer in het perfectum, vgl. vs. 1 en Vulg. 
sustinui) hetzelfde werkwoord, een der vele verba die een’ verwachting uitdrukken, 
dit met de nuance van gespannenheid. 

„Mijn ziel” is een omschrijving van „ik, maar dan met inbegrip van heel het ge- 
moedsleven van de handelende persoon. 

„Hoop ik”, weer perfectum, heeft de nuance van vertrouwvol wachten. Het „woord” 
van Jahweh doelt waarschijnlijk op een der profetische teksten waarin de vergeving 
der zonden in het vooruitzicht wordt gesteld. 


„Mijn ziel naar de Heer”. De grondtekst heeft geen werkwoord, en bedoelt wel, dat 
heel 't innerlijk begeren van de bidder gericht is naar de komst van God, intenser nog 
dan dat van de nachtwakers naar de komst van de morgen. Dit prachtige beeld, dat 
een bijzonder effect krijgt door de herhaling, kan doelen op de schildwachten die de 
nachtwacht houden op de stadsmuur. De parafrase van de Targum preciseert, dat 
het gaat over de Levieten die wachten op het moment van de dageraad waarop zij 
het morgenoffer moeten brengen. Dan zou het wachten meer positief gericht zijn op 
de verzekering van Gods welbehagen die immers met een offer annex was. Maar ook 
het daglicht was voor de oude Israëlieten een weldaad Gods en tegelijk een symbool 
van alle geluk, tegenover het nachtelijk duister als beeld van nood en rampen, zodat 
de precisering van de Targum overbodig lijkt. 

Omdat het tweede uitzien” in vs. 5 geen object heeft, en vs. 6a zonder werkwoord 
is, menen veel moderne vertalers de tekst anders te moeten indelen. Zo bijv. het 
Pianum, hier in de vertaling van Stallaert aangehaald, maar ter gemakkelijker ver- 
gelijking gearrangeerd als de bovenstaande letterlijke vertaling: 


5. Ik vertrouw op de Heer, mijn ziel vertrouwt 
op zijn woord; smachtend verlangt 


6. mijn ziel naar de Heer, 
meer dan wachters naar de dageraad. 
Meer dan wachters naar de dageraad 


7. verlange Ísraël naar de Heer... 


Gecursiveerd zijn de vier wijzigingen van de grondtekst (op i.pl.v. en op; 3de pers. 
i.pl.v. iste; aanvulling meer dan; aanvoegende wijs i.pl.v. gebiedende). Men ziet dat 
de herhaling van het beeld wordt getrokken bij vs. 7. Vgl. de P.C.-vertaling, die de 
herhaling laat vervallen, maar het beeld ook bij vs. 7 trekt. 

Ook de oude vertalers hadden al moeite met de indeling. De LXX voelden bovendien 
het dichterlijke beeld van de nachtwakers niet aan. Zij beschouwden het mann. meerv. 
als een abstractum, „nachtwacht, wake” en vervingen de in hun ogen volstrekt no- 
deloze. herhaling door een tijdsbepaling, „tot aan de nacht. Vandaar de Vulgaat, 


285 


ook gearrangeerd als onze letterlijke vertaling: 
et propter legem tuam 


5, sustinui te Domine, sustinuit anima mea 
in verbo eius; speravit 


6. anima mea in Domino. 
A custodia matutina usque ad noctem 


7. speret Israël in Domino... 


De oude Kerk en de Middeleeuwen hebben de psalm dus leren kennen zonder dat 
mooie beeld van de wachters, maar met een meer prozaïsche tijdsbepaling. Deze was 
echter nog zinvol genoeg. Aldus geeft Bellarminus de opvatting van enige Kerk- 
vaders weer: „De uitdrukking betekent: van het begin van de dag tot aan het einde 
van de nacht. De gelovigen worden hier aangemaand om de hele dag en de hele 
nacht op de Heer te hopen, en dit om een tweevoudige reden: ten eerste omdat wij 
altijd in gevaar zijn, en er geen moment is waarop wij Gods hulp niet behoeven; ver- 
volgens omdat het te allen tijde geoorloofd is op de Heer te hopen, en berouw eu 
boete altijd worden aanvaard, hetzij dit 's morgens gebeurt, d.w.z. in de jeugd, hetzij 
's middags, d.w.z. op middelbare leeftijd, hetzij tegen de avond, d.w.z. in de ouder- 
dom, en onverschillig of dit overdag geschiedt, d.w.z. in voorspoed, of ‘s nachts, 
d.w.z. bij tegenslagen” (ibid.). 


8. „En Hij’. Er ligt een sterke nadruk op „Hij, degene dus die overvloedig beschikt 
over genade en verlossing. 


Onze psalm heeft een aantal overeenkomsten met gelijksoortige gebeden 
van het Oude Testament, maar hij staat in een bepaald opzicht geheel 
alleen. Het is onmogelijk, hier deze stelling uitvoerig toe te lichten. En- 
kele illustraties mogen volstaan. Het beeld van de diepten, waarmee de 
psalmist zo abrupt en treffend begint, komt vaker voor als kenschetsing 
van een noodtoestand. De mens voelt zich wegzinken in de ellende, die 
hij ziet hetzij als een poel of modderige put, hetzij als een kolkende water- 
vloed. Daarbij bedoelt hij méér dan wij met onze beeldspraak „in de put 
zitten”. Hij voelt zich in de greep van de machten der onderwereld en 
daarmee buiten het bereik van de levenwekkende kracht van Jahweh. 
Maar waar het beeld elders voorkomt, wordt meestal gepreciseerd dat de 
nood van de bidder bestaat in ziekte, ballingschap, bespotting en bedrei- 
ging door vijanden of een ander kwaad (verg. bijv. Ps. 40: 3; 69: 3, 15; 
124: 4; Klaag]. 3: 52, 55). Onze psalmist echter staat niet stil bij de con- 
crete vormen van zijn nood, maar beperkt zich blijkens het vervolg tot wat 
hij als de kern en de oorzaak ervan beschouwt, en dat is zijn zondigheid. | 
Zijn roepen vanuit deze diepten is hartstochtelijk, wanhopig bijna. Want 
hij beseft dat de zonde een kloof heeft gegraven tussen hem en zijn God, 
en dat de stem van de zondaar eigenlijk niet meer tot Hem kan doordrin- 
gen (vgl. Is. 1: 15 „Ik luister niet eens, hoeveel gij ook bidt’, en Is. 59: 2 | 
„Uw zonden bedekken zijn aanschijn, zodat Hij niet hoort’). Vandaar | 
dat hij niets bepaalds vraagt, zijn roepen is zonder omschreven object. 
Want als God hem maar wil horen, is de breuk hersteld. Daarmee zou. 
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de vergeving een feit zijn. Maar hij durft daarom niet direct te vragen. 
Hij waagt slechts te uiten, wat de vroomsten van zijn volk zo diep hebben 
beseft: geen enkel mens kan tegenover God in zijn recht zijn (Job 9: 2, 
vgl. 4: 17-18, Ps. 143: 2 en vooral het vers van de Miserere, Ps. 51: 7, 
waarin de zondigheid wordt gezien als een ellende die de mens vanaf zijn 
geboorte meedraagt). Voor vs. 3 kan men dus parallellen aanhalen, even- 
als voor 4a. De gedachte dat bij Jahweh vergeving is, wordt ook elders 
uitgedrukt. Het hier gebruikte woord „vergeving'’ komt alleen nog voor 
in de bekende boetegebeden van de boeken Nehemias en Daniël (in Neh. 
9: 17, Dan. 9: 9), die men met vrucht naast onze psalm lezen kan (vgl. 
ook het gebed van Neh. 1: 5-11). Het daarvan afgeleide adjectief „ver- 
gevingsgezind'’ komt uitsluitend voor in vs. 5 van Ps. 86, die de De Pro- 
fundis naar de kroon steekt wat betreft het besef van Gods barmhartig- 
heid (en om die reden wel als voorbereiding op de mis wordt gebeden). 
Geheel uniek zijn echter de even simpele als diepzinnige woorden die de 
psalmist toevoegt in 4b „opdat Gij gevreesd worde’. Met dit vrezen is 
bedoeld die juiste houding van de mens tegenover de heilige God die 
zich uit liefde met hem inlaat, een mengeling van eerbied en overgave. 
Welnu, zegt de psalmist, het feit dat Gij vergeeft, kan onze eerbied en 
overgave alleen maar groter maken. Want terwijl Gij aan Uw heilige na- 
tuur verplicht zoudt zijn de zondaar te vernietigen, verbreekt Gij deze ban 
door een volkomen vrije en door niets buiten Uzelf gemotiveerde daad 
van vergiffenis. Daarmee groeit ons respect voor de onvermoede diepten 
van Uw heilig wezen en versterkt zich onze overgave aan U, aan wiens 
vergeving immers ons hele bestaan is opgehangen. Onze psalmist leeft in 
de sterke geloofszekerheid dat zijn gebed zal worden verhoord en God 
hem zal verlossen uit de diepten van zijn zondigheid, maar deze zeker- 
heid gaat samen met een intens verlangen, hetgeen blijkt uit de opeen- 
hoping van werkwoorden die verwachting en hoop uitdrukken. Vandaar 
ook zijn vergelijking met de nachtwakers, die immers zeker zijn dat de 
morgenstond op handen is en er tegelijk ongeduldig naar uitzien. Dan 
tracht hij zijn volk mee te slepen in de vurige overtuiging dat God over 
vergeving beschikt en zijn volk zeker zal verlossen. 


Men vraagt naar het „eschatologische” in deze psalm. Wanneer daarmee 
bedoeld wordt te vragen of hier uitdrukkelijk sprake is van het laatste, 
definitieve ingrijpen Gods, waardoor zijn Rijk voorgoed gevestigd wordt, 
dan moet het antwoord ontkennend luiden. Wel kan men zeggen, dat het 
dit „eschaton’’ is, waar de psalmist feitelijk naar uitziet. Wij mogen hier 
de vergeldingsleer van het Oude Testament bekend veronderstellen, en 
ook de ontwikkeling van die leer, in deze zin, dat de Israëlieten er in de 
loop der eeuwen toe kwamen, de algemeen menselijke ellende terug te 
voeren tot een iedere mens aanklevende zondigheid, een solidariteit van 
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allen in het kwaed en zijn gevolgen (Gen. 2-3). De auteur van onze psalm 


verkeerde waarschijnlijk in een concrete nood, die hij dan beschouwde als _ 


straf voor een concrete zonde. Maar in zijn gebed ziet hij die concreta 
voorbij om meteen tot de kern door te stoten, en daarmee in zekere zin 
een uiterste” te raken. Hij beschouwde verlossing uit zijn nood, dus de 
genezing van zijn ziekte of de bevrijding uit een gevaar, zeker als een 
bewijs dat God hem zijn zonde vergaf. Maar ook deze concrete vergeving 
ziet hij voorbij. Zoiets is voor hem stukwerk. De veel diepere zondigheid 
eist een radicale vergeving. En die moet hij beschouwd hebben als iets 
van de eindtijd, als een „eschaton”. Hij kende zeker de profetie van Jer. 
31: 31-34 en gelijksoortige teksten van Ezechiël, en tevens enige uitwer- 
kingen daarvan door latere vromen. Men mag veronderstellen dat zijn 
vergelijking met de nachtwakers eerder bijbels geïnspireerd dan een origi- 
nele dichterlijke vondst is. Zij kan in zijn geest ontvonkt zijn aan een 
frappante oudere bijbeltekst, bijv. die waarin Ísaias na de donkere nacht 
van de Assyrische invasie en bezetting de lichtende dag van het Messi- 


aanse heil ziet komen (ls. 8: 23-9: 6) of die waarin de profeet optreedt 


als de wachter aan wie men vraagt hoever de nacht al is (21: 11). Ook 
door zijn volk te betrekken in zijn vurige verwachting suggereert de psal- 
mist, dat hij feitelijk verlangt naar het definitieve Godsrijk. En wie de 
synoptische Evangeliën bestudeert, begrijpt dat de verkondiging van dat 
Rijk door de Doper en Jesus zelf juist de vergiffenis van de zonden tot 
voornaamste object heeft. Men moet constateren, schrijft H. N. Ridder- 
bos, „dat de prediking van Gods schuldvergevende genade ..… de grond- 
slag en het centrum van het evangelie des koninksrijk vormt’ (De Komst 
van het Koninkrijk, blz. 205). Volgens sommigen is de verklaring van de 
naam Jesus in Matth. 1: 21 zelfs direct aan het laatste vers van onze 
psalm ontleend (ibid: blz. 194). 

Elders in dit nummer wordt besproken, in hoeverre de Liturgie van de 
laatste zondagen van het kerkelijk jaar een „eschatologisch’ karakter 
draagt. Van de antifonen die uit de psalm De Profundis zijn genomen, 
geldt in ieder geval dat zij in hun oorspronkelijke bedoeling het wezenlijk- 
ste in de verhouding van mens tot God op het oog hebben en de uitdruk- 
king zijn zowel van een uitermate diep geloofsinzicht en de daarop steu- 
nende geloofszekerheid, als van een mateloos verlangen naar het vol- 


maakte herstel van de betrekkingen met God, dus naar de voltooiing van 


het rijk Gods. Door deze kwaliteiten past de psalm uitstekend als gebed 
om te bidden namens de zielen in het vagevuur die immers ook zekerheid 
paren aan brandend verlangen. Maar niet minder doeltreffend is de psalm 
als hartekreet van de strijdende Kerk, en zijn gebruik in het missaal 
moge de gelovigen ertoe brengen, zich de De Profundis als persoonlijk 
gebed eigen te maken. 
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Volkszang: „De profundis" 


De op blz. 290 geplaatste Nederlandse bewerking van 
de Psalm De Profundis wordt afgedrukt door de vrien- 
delijke medewerking van de Uitgeverij De Toorts te 
Haarlem (Ned.). Zij is ontleend aan een bij haar ver- 
schijnende Proefbundel van 12 Psalmen, volgens de me- 
thode Gelineau in het Nederlands bewerkt door kape- 
laan Middelhoff (Amsterdam), Dr. J. Pollmann (Am- 
sterdam) en Prof. Weterman (Utrecht). 

De proefbundel en de hier gegeven afdruk zijn uitslui- 
tend bedoeld ter toetsing aan en in de praktijk, dus 
nadrukkelijk niet ter recensie. Het copyright berust bij 
De Toorts te Haarlem: zonder haar schriftelijke toestem- 
ming is vermenigvuldiging in iedere vorm, geheel of ge- 
deeltelijk, in strijd met de Wet op het Auteursrecht. 
Op- en aanmerkingen over Psalm 130 en over de hele 
proefbundel gaarne aan Dr. J. Pollmann, Amsterdam-Z., 
Krusemanstraat 9. 
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Palms 
(Vulgaat 129) 


Ea _e —e ee 
1 Wit de DIERS ten, fo) HEER, roep ik tot U, 
2 Als Gij, HEER, de ZON-den blijft ge- DEN-kRen, 
9. Ik SMACHT naar de ver- VUL-ling der be- LOF-te, 
4. Want bij den HEER IS er- - BAR-ming, 
9 GLO- rie aan den VA- der en den ZOON 


A een 
1. Heer, HOOR naar mijn STEM. 
2. Heer, WIE zal het be- STAAN? 


3. Mijn ZIEL smacht naar de HEER. - 
4. En de WEEL- de der ver- LOS-sing, 


9. En den HEI- li- gen GEEST, 
ne 
1 Laat U- we O- ren be- MER-ken, 

2 Maar bĳ U IS ver- GE-ving, 
8% IS- raël ver- WACHT den HEER 
4 Hij ZELF zal IS- raël ver- LOS-sen 
5 Die WAS en die IS en die KOMT, 


ed 


1 Hoe LUID ik tot U SME- ke. 

2. Op- DAT Gij ge- VREESD wordt. 

3. Meer dan WACH- ters den MOR- gen. 

4 Van AL zij- ne ZON- den. 

5) In de LEEU- wen der ZEU- wen. 
Antiphoon 


en 


Heer! Hoor, hoe luid ik tot 
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CONGRES 
over „Bijbel en Liturgie’ 


Strasbourg 25-28 juli 1957 


door 
Fr. M. BELLARMINUS MOL 


OP 25 juli opende de wijdse „Foire Européanne’ (Wacken) te Stras- 
bourg zijn poorten voor de ruim 3000 congressisten, die zich bij het 
„Centre de pastorale liturgique” (Paris), dat het congres uitstekend geor- 
ganiseerd had, hadden ingeschreven. 

Het internationaal auditorium werd op dit „nationaal congres’ welkom 
geheten door Z. Hoogw. Exc. Mgr. Weber, bisschop van Strasbourg. 
Op de eerste dag behandelde M. Abbé Jounel, professor aan het hoger 
instituut voor liturgie, het thema „De bijbel in de liturgie’. Abbé Jounel 
betoogde dat het woord van God ‘n wezenlijk deel van de liturgie vormt 
en dat de liturgische viering ons in het mysterie van de bijbel binnenleidt. 
De lezingen (onderscheiden werd de continu-lezing en de keuze-lezingen 
in de loop van het liturgisch jaar), de mis, de toediening der sacramenten, 
de gebeden, de gezangen, zijn doorweven van bijbelse teksten, zijn ver- 
vuld van het woord Gods en zijn er door geïnspireerd. Jounel wees op het 
functioneel karakter van de bijbelteksten met betrekking tot het mysterie, 
dat gevierd wordt en op de betekenis ervan voor het verstaan van de ty- 
pologische zin, waar het gaat om de oud-testamentische teksten. Hij wees 
vervolgens op het zich manifesteren van het woord Gods in de liturgie. 
God spreekt door de bijbel in de cultus van Zijn Kerk, waardoor wij 
spreken mogen van een aanwezigheid van de Heer, een „sacramenteel 
heden’. De bijbel wordt in de cultische viering een levend teken en hij 
wordt gerealiseerd in een heilig handelen. Christus’ woord is „actio 
Christi’, zo besloot Jouel, geeft heilswerkende kracht. 

Pater Daniélou SJ. professor aan het Katholiek Instituut van Parijs, 
sprak op indringende wijze over het gegeven „Sacramenten en heilsge- 
schiedenis”. Zijn met bijzondere aandacht gevolgd betoog werd in het 
eerste gedeelte geïllustreerd door het aangeven van de betrekking tussen 
de werkelijkheden, waar de bijbel van spreekt, en die welke het sacramen- 
teel handelen uitmaken, dit met betrekking tot het Doopsel. Het domine- 
rende feit in de heilsgeschiedenis is de Roeping, de bevrijding van het 
volk Gods. God is Schepper, Heer, en wil een verbond met de mensen, 
bewerkt het heil. In de sacramenten geeft God zich, Hij herschept en 
sluit zijn verbond met het nieuwe Godsvolk. Allereerst werd gewezen 
op: „en de geest van God zweefde over de wateren’ en hoe hieruit bij- 
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bels gezien de eerste schepping voortkwam. Parallel hieraan werd het 
water van het Doopsel gezien als het middel tot de tweede schepping 


van de mens. Het water van de zondvloed moet de goddelijke actie van 


oordeel, destructie en redding openbaren. Het water van het Doopsel: 
een sterven, doch ook een redding, d.w.z. een wegnemen van de erf- 
zonde, een herstel van het verloren paradijs in de Kerk. Daniélou wees 
op het bijbels symbolisme en betoogde dat bijbels opvoeden de werking 
der Sacramenten doet verstaan. Hierna werd de Exodus als overgang, 
doorgang, (door het water) gezien als prefiguratie van onze overgang 
door de doop naar het leven van genade. Het verbondskarakter van het 
Doopsel werd vervolgens door het verbond van God met het uitverkoren 
volk belicht. In het tweede gedeelte van zijn rede wees Daniélou erop, 
dat de sacramenten en het cultisch handelen in het algemeen Gods 
scheppend, heiligend werken doorzet in deze tijd, in het heden, en dat 
dit gezien mag worden als Gods genadig handelen met de mensen, heil- 
brengende werkelijkheid is, „histoire sainte'", waarvan de Bijbel getuigt. 
De besprekingsgroepen, waarin zich de deelnemers des middags verdeel- 
den, hadden een zeer geanimeerd verloop. Speciale aandacht trokken 
„Bijbellezing in de parochie”, waarbij abbé Rauch, pastoor van Otters- 
thal, rapporteur was en „De kinderen en de Bijbel’, waarbij Hélène Lu- 
bienska de Lenval het woord voerde. 


Op de tweede dag van het congres sprak pater Boyer van het Katholiek 
Instituut te Parijs over „De plaats van het woord in het mysterie’. Er 
werd gewezen op het belang van de verkondiging van het woord Gods 
in het eerste gedeelte van de Mis, waardoor het woord Gods zoveel mo- 


gelijk kan worden verstaan en begrepen. Maar de cultus moet niet her- — 


leid worden tot een uitsluitend opvoedende werking. 't Woord Gods be- 
zit een heiligende werking, draagt, gebonden aan de heilige riten, bij tot 


heiliging der gemeenschap. Gezien in het juiste traditionele perspectief. 


tendeert de verkondiging van het woord Gods door Bijbelwoord en 
prediking naar de verkondiging van 't Mysterie Gods, tastbaar geworden 
in Christus. In de woorddienst moet het gesproken woord Gods dus 


gezien worden als de weg bereidend voor het Sacramentele woord, dat 


het Mysterie van de verlossing door Christus tegenwoordig stelt en ons 
deelachtig maakt aan de heilswerkende kracht ervan. 

Pater Roguet O.P', directeur van het Centrum voor liturgische zielzorg, 
behandelde het onderwerp „Geheel de Mis verkondigt Gods woord’. 
Wat ongelukkigerwijs „vóór-mis’ wordt genoemd is geen didactisch 
voorspel van de „offermis". De woorddienst is niet alleen onafscheidelijk 
met de offermis verbonden, de woorddienst mondt er in uit, want de 


eucharistische viering is een „sacrament van het Woord’. De twee 
grote delen van de Mis vormen een geheel op basis van innerlijke gron- 
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den. In het kader van dit geheel is „de preek” als liturgische akt gesitu- 
eerd. Het is van belang, dat de catechese aansluiting zoekt bij de litur- 
gische viering. Het woord Gods realiseert de „magnalia Dei’: de heils- 
werking in woord en sacrament. 

„De Kerk antwoordt God door het woord Gods” was het thema, dat 
uitgewerkt werd door pater Gelineau S.J., de componist van de beken- 
de melodieën op franse psalmvertalingen. Het heilvol handelen van God 
voltrekt zich in de dialoog tussen God en Kerk. Deze dialoog vindt zijn 
hoogste uitdrukking in de Eucheristische viering: de dankzegging van 
de Kerk aan de Vader in het offer van Christus. Dit offer van lof wordt 
omgeven door psalmen, litanieën, hymnen, cantieken, lezingen. Deze zijn 
de stem van „de Kerk in gebed”. Al deze gebeden spreken de woorden 
van God, de mens in de bijbel geopenbaard. Gelineau wees er met na- 
druk op, dat de psalmen ‘n bevoorrechte plaats onder de liturgische teks- 
ten innemen. Ze zijn tegelijkertijd woord Gods en gebed der Kerk. 


De derde dag van het congres werd ingezet met een uiteenzetting over 
„Bijbel en Liturgie in de katechese’ door abbé Coudreau, directeur van 
het Hoger Katechetisch Instituut te Parijs. Onderscheiden werd het 
naaste doel van de katechese: het onderricht in de godsdienst, en het 
hoofddoel: voeding en groei van het levend geloven. Katechese is een 
levensleer. De armoede van een katechese die de zin voor het levende 
woord Gods verloren heeft (mede door 'n te strak gehouden en dorre 
systemathiek) alsmede het christelijk belevingsmoment verwaarloosde, 
kan worden weggenomen door de levensleer te drenken in de bronnen 
van bijbel en liturgie. De bijbelse katechese voert binnen in de concrete 
wereld van het heil, zichtbaar in gebeurtenissen, personen, gemeenschap- 
pen en dit culminerend in Christus. Door de betekenis van de bijbelse 
feiten leidt de bijbel binnen in de mysteries van de geloofsleer. Bijbelse 
katechese doet vervolgens het heil van de mensheid kennen als een per- 
soonlijk beleven, doch ook als een heil, bestemd voor de gehele gemeen- 
schap: wij behoren tot het uitverkoren Godsvolk. De bijbels gerichte 
katechese wordt door de liturgische oriëntering voltooid, Het liturgisch 
beleven geeft aan de bijbelse katechese de actualiteit van het heilsbe- 
leven. Het sacramentele handelen brengt tot effect, realiseert wat door 
het woord is begonnen. Het liturgisch jaar is de cyclus van Gods gena- 
dig handelen met de mensen door Christus, reëel en persoonlijk verleend 
in de eucharistische viering en in het overige sacramentele handelen. 

… Abbé Pézeril, pastoor van de parochie St.-Franciscus van Assisië te Pa- 
_ rijs, sprak over de „Initiatie van een parochie in bijbel en liturgie’. 

‚ De initiatie geschiedde door gedrukte mededelingen en door voorlich- 
ting in de pers. Daarna werd de prediking in het teken van de bijbelse 
_en liturgische initiatie geplaatst. Vervolgens werden bijbelse uitgaven ver- 
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spreid. Ook werden bijbelclubs ingesteld. 

Op de laatste dag van het congres sprak Z. H. Exc. Mgr. Spülbeck, 
bisschop van Meissen in Oost-Duitsland over „Liturgie en Heilige 
Schrift in het leven van de Duitse diaspora-parochie. Mgr. Spülbeck 
werd met een geestdriftig gezongen Duits „Gesang” verwelkomd en de 
Elzassers verwelkomden hem met een warm applaus. Mgr. wees op de 
praktijk van de gemeenschappelijke liturgische viering (dialoog, samen- 
zang, lezingen, bid-zingmissen, offergang in de mis) ondanks de moei- 
lijke omstandigheden in een gebied waar 'n politiek atheïsme zich zo 
krachtig doet gelden. In het kader van de zondagsliturgie wordt de ge- 
lovigen gewezen op het belang en de betekenis van de bijbelteksten van 
de zondag. Bijzonder belang wordt gehecht aan het gebruik van de psal- 
men. Daarnaast werken bijbelkringen zeer vruchtbaar. 

In de laatste plechtige zitting sprak Paul-André Lesort over „Het Ver- 
bond is nu’. Het slotwoord werd gesproken door Z. H. Exc. Mgr. Ga- 
ronne, aartsbisschop van Toulouse. Dit slotwoord behelsde ‘n uitwer- 
king van Christus’ woorden: „Mijn woorden zijn geest en leven. 

Dit grootse congres was een waar getuigenis van het „Woord Gods”. 
In de viering van een pontificale Mis en in een indrukwekkende bijbel- 
wake, beide in de kathedraal van de congresstad werd in praktijk ge- 
bracht wat in de bijeenkomsten was overwogen. 


BOEKBESPREKING 


FONS VITAE, Gebedenboek voor jonge mannen; 

VITA VERA, Gebedenboek voor meisjes, 

door B. J. v. PAMPUS, A. v. d. ASSUM en L. C. ANDERSON. Uitg: J. H. VAN 
WEES Jr, Utrecht. 

Deze gebedenboeken bevatten in ruime mate datgene wat voeding kan geven aan de li- 
turgisch-bijbelse vroomheidsbeoefening èn aan de „subjectieve godsvrucht”. Naast de 
officiële gebedsteksten geven de boeken overwegingen voor het liturgisch jaar, commu- 
niegebeden, diverse korte meditaties, gebeden tot verschillende Heiligen, gedichten, hym- 
renvertalingen, pakkende levensoverdenkingen en foto's, die met de teksten harmoniëren. 
De drie auteurs (Dominicanen) hebben aan het bidden van de jonge mensen een litur- 
gisch-bijbelse en theologische fundering gegeven, waarom de jeugdige mens vraagt. En 
dit in een gebedsstijl, die de zoetelijke, onpersoonlijke en cliché-achtige aanspreking van 
God en Zijn Heiligen volkomen laat varen. Het doet daarbij weldadig aan, dat deze 
gebedsstijl toch ook weer niet would-be modern of jongemensachtig is, die deze boeken 
toch ook weer spoedig ter zijde zou doen leggen. 

Gelukkig zijn deze fraaie gebedenboeken ook niet moraliserend, alarmerend, krampachtig 
of zalvend in de ongunstige zin van het woord, maar ademen zij de spiritualiteit van de 
kinderen Gods, die dankend voor het genadeleven door het leven gaan, om aan de posi- 
tieve waarden van het christendom gestalte te geven. 

Bij dat al is de rijke inhoud van de beide boeken gevat in een kader van typografische 
schoonheid (in opmaak, indeling en fotomateriaal), dat een waardige omlijsting geeft 
aan dit prachtig tableau van gevariëerd en toch ook eenvoudig christelijk bidden. 


fr.M.B.M. 
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De grondlegger en baanbreker van de bijbelbeweging zoals wij ze thans kennen in onze 
westerse landen, is ongetwijfeld Pius Parsch (f 16 maart 1954). Zoals hij zelf vertelde, 
was de Bijbel de grote ontdekking die hij van zijn legerdienst tijdens de vorige oorlog 
had meegebracht, als het aangepaste redmiddel voor deze tijd, samen met de beleving 
van de liturgie en van de genade. Met die bedoeling stichtte hij ook in1933 het huistijd- 
schrift van Klosterneuburg Bibel und Liturgie, waarvan de titel zelf reeds een heel pro- 
gramma inhoudt. Naast de wetenschappelijke voorstudies van de vakmensen hebben we 
het vooral aan deze pionier te danken, dat de bijbelbeweging thans voor goed is doorge- 
broken in onze westerse landen en zelfs tot in Amerika. Om te weten welke afstand er 
ondertussen is afgelegd behoeven we maar even terug te denken aan de tegenwerking 
welke b.v. Ernest van der Hallen en het Alg. Kath. Vl. Studentenverbond destijds heeft 
ondervonden om zijn liturgisch-bijbelse bekommernis. 

Het behoeft hier verder wel geen betoog meer, dat het in hoge mate het werk van de 
katecheet zal zijn om de Bijbel als het Woord Gods bij ons volk terug te brengen. Met 
het oog daarop werd onderstaande bibliografie opgemaakt. Aangezien de publicaties op 
dit gebied de laatste tijd zo uitermate zijn toegenomen, zullen we er noodgedwongen 
enkel het voor onze lezers meest toegankelijke materiaal uit kunnen halen en dit slechts 


schematisch met een paar woorden voorstellen. 


L. De Grondstof. 

Vooreerst zullen we ons het nodige basismateriaal moeten aanschaffen of althans in ons 
bereik hebben. Dit bestaat vóór alles uit een degelijke uitgave van de gehele H. Schrijt, 
zoals b.v. de Canisius-uitgave; voor ruimere verspreiding onder het volk is de uitgave 
van Spectrum zeer geschikt. Wie bij zijn tekst een ruimere kommentaar verlangt, kan 
zich de monografieën van de royaal uitgegeven en degelijk verzorgde kommentaar van 
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Romen en Zonen (Roermond-Maaseik), ofwel die van de Etudes bibliques ol.v. La- 
grange (Parijs, Gabalda) of die van de Bonner Bibel aanschaffen. 

Het Bijbels Woordenboek (Romen en Zonen, Roermond-Maaseik) lijkt ons eveneens 
een onmisbaar werkinstrument, dat bovendien bij het allerbeste behoort dat er in de 
wereldliteratuur over dit vak bestaat. Hetzelfde kan ook gezegd worden van de Aflas 
van de Bijbel van L. Grollenberg o.p., met medewerking van D. van Deursen (Elsevier 
1953), dat in elke instelling voor studie of onderwijs aanwezig zou moeten zijn. Ook het 
mooie boek De Bijbel in de kunst van M. Brion, waarvoor prof. F. van der Meer een 
enthousiaste inleiding schreef, zal veel dienst kunnen bewijzen. Om de geschiedkundige 
echtheid van het bijbelverhaal te bewijzen heeft W. Keller ons een zeer prettig geschre- 
ven werk bezorgd, De Bijbel heeft toch gelijk (A'dam, Paris, 19562, 440 bl. in 8, met 
ill). Ten slotte behoeft De Bijbel in beeld, in Nederl. uitgave verzorgd door prof, Cop- 
pens Desclée de Brouwer, Brugge 1955, 321 bl. in 4) geen aanbeveling meer, ofschoon 
Tausend Bilder Bibel (Freiburg, Herder, 19543, 309 bl. in 4) onze lezers wellicht meer 
zal bevallen. Als bijbels leesboek voor kinderen zouden we de Bijbel voor de Jeugd van 
A. Timmermans, met ill. van Riet Broos (Averbode, Altiora, 1956, 272 bl. in 8 gr.) 
speciaal willen aanbevelen; gezien zijn vrije verteltrant is het zeer geschikt om de jeugd 
zo vlug mogelijk in de gewijde tekst zelf in te wijden. 

Vervolgens zullen we er goed aan doen onze kennis bij te houden langs een of ander 
tijdschrift. We vermelden reeds de nog immer jonge veteraan van Klosterneuburg, Bibel 
und Liturgie. Wanneer men oudere en vooral de eerste jaargangen van dit tijdschrift 
doorneemt, valt het op hoe zuiver de grote Meester van de kerkelijke vernieuwing Pius 
Parsch de zaken zag en hoever hij op zijn tijd vooruit was: wat daar reeds jaren geleden 
werd voorgesteld en uitgewerkt, wordt thans algemeen aanvaard en toegepast, vooral 
nadat Frankrijk voor de beweging gewonnen was (grotendeels door uit het duits ver- 
taalde werken). 

In het nederlands hebben we het niet minder degelijke ‘t Heilig Land (H. Landstichting, 
Nijmegen — besteladres voor Vlaanderen: Z. E. H. Heirbaut, Kasteelstraat 8, St Ni- 
klaas), dat zich voornamelijk met de zeer belangrijke taak van de pastorele vulgarise- 
ring van de Bijbel bezighoudt. Naast een degelijk hoofdartikel vindt men er telkens 
bijbelse tekstverklaring, antwoord op gestelde moeilijkheden, ernstige bibliografische 
nota's, en dit alles op een onderhoudende toon en mooi geillustreerd. In de goed opge- 
maakte registers kan men de verschillende onderwerpen gemakkelijk terugvinden, niet 
alleen in verband met de aanstonds te behandelen rubrieken maar eveneens voor gede- 
tailleerde bijbelstudie of -katechese. 

Voor wie frans leest, zal een kostbare hulp hebben aan Bible ef vie chréfienne (uitg. 
Abdij Maredsous): grote exegeten zoals P. van Imschoot, Cerfaux, Bouyer, Bardy e.a. 
verzorgen er de basisartikelen, terwijl de praktische suggesties van vakmensen zoals Lu- 
bienska de Lenval, Michaud e.d. stimulerend zullen werken op het initiatief van katecheet 
en zielzorger. — Verder geven ook andere vaktijdschriften regelmatig studies over bij- 
belse onderwerpen: aldus b.v. La Maison-Dieu, Nouvelle Revue Théologique, Epheme- 
rides Theol. Lovan., Bijdragen van de Nederl. Jezuieten enz. 

Een speciale vermelding verdient evenwel het bijbelnummer van Lumen Vitae, X (1955), 
n. 1 (afgekort: LV), dat speciaal voor de katecheet werd samengesteld en hem ook bij- 
zondere diensten zal bewijzen; verscheiden studies van vakmensen (alle in het frans) 
werden onder 4 koppen samengebracht: grondbeginselen, Schrift en psychologie, opvoed- 
kundige studies, Bijbel en liturgie. — Niet zo uitgebreid doch dichter bij ons ligt het 
speciale bijbelnummer van Tijdschrift voor Liturgie, XL (1957), dat de tekst van de 
lezingen geeft, welke op de studiedagen van het Genootschap voor Liturgiestudie in 
Heeswijk 1956 gehouden werden. — Ook het speciale nummer van Vérité ef vie (1953, 
farde VIII) bevat zeer veel nuttige stof. — Verder mag hier ook het verslagboek van 
het Zielzorgerscongres 27-30 dec. 1954 in Wenen vermeld worden, Heilige Schrift und 
Seelsorge (Wenen, Herder, 1955, 192 bl. in 8) dat we verder uitvoerig zullen ontleden 
(afgekort: HSS). 
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IL, Algemene Inwijding in de H. Schrift. 


Buiten de meer technische werken kunnen we hier het boekje van Daniel Rops, Qu'est-ce 
que la Bible? (Parijs, Fayard, 1956, 122 bl. in 12) bijzonder aanbevelen. De bekende 
auteur leidt hier, met een volmaakt meesterschap over zijn stof, de buitenstaander in het 
H. Mysterie van de Bijbel binnen, vooral gezien als Gods ingrijpen in de geschiedenis en 
zijn spreken met de mens. Voor wie geen tijd heeft om dit boekje door te werken, kunnen 
a jn artikel van 1, de la Potterie S.J., Le sens de la Parole de Dieu in LV 15-30 aan- 
evelen. 

Het handige boekje van J. Bur, Lecons sur la Bible (Parijs, Téqui, 19532, 125 bl. in 16) 
vult deze algemeen menselijke kennismaking aan door een reeks praktische lessen over 
meer technische problemen waarvan de kennis ons onmisbaar zal zijn. Een zeer nuttig 
werkje. — De bekende exegeet J. Steinmann behandelt het speciale probleem van de bij- 
belkritiek in een klaar en overzichtelijk werkje, La Critique devant la Bible (Parijs, 
Fayard, 1956, 123 bl. in 12). Hier zal de niet-specialist wellicht de beste inleiding op het 
bijbelprobleem vinden. Het kan dan best worden aangevuld door het nog steeds prakti- 
sche werk van J. Kroon SJ. Er sfaaf geschreven (Romen en Zn, Roermond-Maaseik, 
1946, 407 bl. in 8). 

Wie evenwel een grondige inleiding tot de H. Schrift wil doornemen, zal zijn gading ten 
volle vinden in het merkwaardige werk van J. Schildenberger O.S.B., Wom Geheimnis 
des Gofteswortes (Heidelberg, Kehrle, 1950, XVI-531 bl. in 8 gr). Zelden zal men zo'n 
volledige en afgewerkte hermeneutika vinden als de bekende exegeet van Beuron ons 


hier biedt; wel zal ze wat zwaar op de hand zijn voor wie niet al te best met de taal. 


vertrouwd ís. 


Ten slotte willen we het nog steeds nuttige werk van N. Peters, Onze Bijbel, bron van 


licht en leven (Brugge, Beyaert, 1938, 314 bl. in 8) niet onvermeld laten. 
Toch zouden we een verkeerde methode gebruiken, indien we het bij inleidingen zouden 
laten, zonder persoonlijk binnen te dringen in de gewijde tekst zelf. Nu zijn er verschil- 


lende wegen tot deze kennismaking. Vooreerst kunnen we de grote lijnen van de heils-. 


geschiedenis volgen om aldus een inzicht te krijgen in Gods plannen met de mens. Hier- 
toe Tijkt ons het eenvoudige maar rijke boekje van R. Poelman, Ouvrons la Bible (Parijs- 
Brussel, Editions Universit. 19562, 100 bl. in 12) een zeer geschikt hulpmiddel. Het volgt 
de tekst van zo nabij mogelijk om aldus een inleiding te geven op de heilsgeschiedenis 
en tevens op de gewijde tekst zelf. — In dezelfde zin is ook het werk van J. Marsh, 
A Year with the Bible (Londen, SCM Press, 1957, 191 bl. in 8) opgevat, ofschoon het 
in zijn keuze van de teksten en zijn kommentaar dieper wil doordringen in de eigenlijke 
zin van het leven en van de geschiedenis van uit Gods Woord; de auteur is een voor- 
aanstaande persoonlijkheid uit de anglikaanse geesteswereld en het oecumenisme, 

Een tweede weg om in de H. Schrift binnen te dringen loopt langs de zg. grote thema's 
die we doorheen heel de Bijbel terugvinden, als de grondlijnen waarlangs de Heer zich 
steeds duidelijker in dit geschreven Woord geopenbaard heeft. Als grondslag kunnen we 
‚ hiervoor het degelijke werk van J. Guillet, Thèmes bibliques (Parijs, Aubier, 1951, 284 


bl. in 8) nemen. Het geeft een reeks van studies over de uitdrukkingswijzen en ontwik 


keling van de Openbaring, voornl. aan de hand van enkele grondthema's, die doorheen 
heel de Schrift gevolgd worden, zoals de uittocht, genade-gerechtigheid-waarheid; zonde 
en verwerping; de hoop; de adem van Jahweh en de H. Geest. — In zijn Sacramentum 
Futuri (Parijs, Beauchesne, 1950, 265 bl. in 8) dringt J. Daniélou SJ. nog dieper in deze 
grondthema’s door en plaatst de grote konstanten van het Oude Testament in het licht 
van hun vervulling in het Nieuwe, waarvan zij in het heilsplan als de voorafschaduwin- 
gen bedoeld waren. Een zeer rijk werk. — Ietwat lichter opgevat en meer gedetailleerd 
is de studie van M. Crouse, Les grands thèmes de la Bible (Parijs, Fischbacher, 1951, 
XXX-447 bl. in 16). — Ten slotte, zal de katecheet zeer veel nut halen uit de studie 


van J. Jungmann SJ. Normes pour un manuel élémentaire d'Histoire Sainte, LV 130- 
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UI. Oud en Nieuw Testament. 


Het mag een gelukkige verrijking van het bijbels inzicht heten, dat de continuïteit tussen 
O. en N.T. en hun eenheid in het éne grote heilsplan weer tot haar recht is gekomen; de 
Leuvense professor J. Coppens is ongetwijfeld een van de voorvechters van deze her- 
waardering geweest door zijn studie Les Harmonies des Deux Testaments (Doornik- 
Parijs, Casterman, 1949, 145 bl. in 8), dat de vakmensen reeds bekend is als ‘n pertinent 
pleidooi voor de zg. „Vollsinn” of sensus plenarius van de Schrift, ook al blijft de let- 
terlijke zin steeds de voorrang bewaren. — Voor onze lezers evenwel zal het zo even 
p besproken Sacramenfum futuri van J. Daniélou het aangewezen werk over dit onderwerp 
blijven: zulke stof behoort bij het beste waarmee zij hun bijbels inzicht kunnen verrijken. 
— Een model voor bijbellessen waar telkens naar de Christologische betekenis van het 
O.T. wordt verwezen is het suggestieve boek van H. Hilger, Goffes Worf und unsere 
Antwort (Freiburg, Herder, 1956, 143 bl. in 8) over het boek Genesis. 
Om nu dit onderling verband van heel het heilsplan in zijn objectieve verhoudingen te 
zien, zullen we de eigen heilswaarde van de beide Testamenten niet uit het oog mogen 
verliezen. Voor het O.T. blijft de „oude! Closen, Lichtbakens in de H. Schrift (Brugge, 
Beyaert, 1945, 263 bl. in 8) nog steeds een waardevolle inleiding. Maar dan stelt W. 
Kornfeld de vraag: (ist) Das Alte Testament noch aktuell? (Innsbruck, Tyrolia Verlag, 
1954, 238 bl. in 8); de auteur geeft in zijn boek een afdoend antwoord op deze vraag 
door eerst een korte inleiding op de verschillende boeken van het O.T. te geven, met 
daarna een overzicht van de heilsgeschiedenis van het oude Godsvolk. Katecheet en Îeek 
zullen hier een geschikt handboek aan hebben om zich in het O.T. in te werken, zoals 
de ondertitel het ook aanduidt. — Niet minder nuttig is het mooie werk van A. Gelin, 
Les idées maîtresses de [A.T. (Parijs, Cerf. 1949, 85 bl. in 8). 
Toch lijkt ons het werkje van de bekende exegeet H. Duesberg, Valeurs chrétiennes de 
[A.T. (Maredsous, 19512, 16é bl. in 12) wellicht nog het best geschikt om ons in de 
eigen heilsbetekenis van het O.T. in te wijden, doch niet zozeer voor de directe praktijk 
bedoeld, zoals de vorige, doch meer voor de persoonlijke vorming. — Nog meer in de 
richting van de persoonlijke verdieping ligt het grote werk van Paul-Marie de la Croix 
OCD, LAT. source de vie spirituelle (Parijs-Brugge, Desclée de Brouwer, 932 bl. in 
8). — Wie evenwel nog dieper wil graven, zal zijn toevlucht moeten nemen tot P. van 
Imschoot, „Théologie de LA.T. (Doornik, Desclée, 1954 en 1956), ongetwijfeld het 
basiswerk voor deze stof. 
Direct praktisch materiaal voor de katecheet is het grote werk van J. Francois, De 
Heilsgeschiedenis van het O.T. in onze katechese (Brugge, Beyaert, 1956, 302 bl. in 8). 
Hierbij aansluitend willen we nog even verwijzen naar de uitstekende schoolboeken over 
het O.T. uitgegeven door de Zusters van Vorselaar, op tekst van prof. Coppens van 
Leuven: De Heilsgeschiedenis van hef O.T. voor priesters en onderwijzers uiteengezet 
(Averbode, 1940); aan te vullen door de beschouwingen van A. Drèze en J. Boulanger 
SJ. Pourquoi enseigner [A.T.? Une enquête sur les buts visés par les auteurs de ma- 
nuels, LV 105-129. 
De diepe leidgedachte van het O.T. is evenwel de messiaanse heilsverwachting. Hier- 
over heeft een groep specialisten een reeks conferenties gepubliceerd, die wel bij het 
beste behoren wat over dit onderwerp het licht zag: L'Aftente du Messie, van L. Cer- 
faux ea. (Brugge, Desclée de Brouwer, 1953, 189 bl. in 8). In zijn suggestieve werk 
Jésus, prophête ef docteur de la loi (Maredsous - Doornik, Casterman, 1955, 147 bl. in 
8) toont dom H. Duesberg aan de hand van de teksten zelf aan hoe Jesus zich be- 
schouwde en gedroeg als de Vervuller van de Wet en de profeten: een rijk boek, dat 
onze lezers heel wat vorming zal bijbrengen. 
De eigen Boodschap van Christus werd in het Nieuwe Testament vastgelegd. Het is 
werkelijk onmogelijk, in dit korte overzicht zelfs ook maar de belangrijkste gegevens 
over het N.T. uit de laatste jaren voor te stellen; daarom volgen hier slechts enkele 
titels die zonder veel moeite kunnen worden aangevuld. Vooreerst moeten de boeken 
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van het N.T. worden teruggeplaatst in het verband van de jonge Kerk, wier getuigenis 
zij hebben vastgelegd, zoals L. Cerfaux dat prachtig heeft uitgewerkt in zijn boekje De 
levende Stem van hef Evangelie in de begintijd van de Kerk (Tielt-Den Haag, Lannoo, 
1955, 192 bl. in 8 kl.). — Over de Palestijnse aardrijkskunde in Christus’ tijd schreef EF. 
Hofmans het mooie boek Palestina toen Jesus leefde (Antwerpen, Patmos, 1956, 232 bl. 
in 8); over dit onderwerp is er verder nog J. Bertrand, In het land der Evangeliën, in 2 
dln (Alkmaar, Gesto, 1956). — Om nu de moderne mens vertrouwd te maken met de 
enig zaligmakende Boodschap van het N.T. en met de eigen voorstellingswijze van de 
geïnspireerde boeken schreef de (protest.) prof. van exegese van Harvard, A. N. Wil- 
der, het vlotte en degelijke boek New Testament, Faith for today (Londen, SCM Press, 
1956, 186 bl. in 8). 

Voor de beleving van de evangelische Boodschap zijn we eveneens zeer goed voorzien. 
Het oudere werk van J. Nielen, Gebef und Gottesdienst im N.T. Eine Studie zur bibl. 
Liturgie und Ethik (Freiburg, Herder, 1937, XXIV-356 bl. in 8) zal nog steeds een 
basiswerk blijven. Moderner van aanslag is het degelijke werk van de bekende J. 
Schnackenburg, Die sitfliche Bofschaft des N.T. (München, Max Hüber, 1954, 284 bl. 
in 8), dat de christelijke moraal van uit het N.T. behandelt (zie ook zijn studie Die Bof- 
scha}t des N.T. in WSS 110-217, als algemene inwijding in het N.T.) — Voor wat de 
persoonlijke beleving betreft hebben we het mooie werk van de ons reeds voldoende be- 
kende prof. W. K. Grossouw, Bijbelse Vroomheid. Beschouwingen over de Spiritualiteit 
van hef N.T. (Utrecht-Antwerpen, Spectrum, 1956%, 239 bl. in 8 kl.) dat geen aanbe- 
veling meer behoeft; met spiritualiteit” bedoelt de auteur heel de geesteshouding en het 
concrete christelijk handelen. — De diepst doordachte leerstellige synthese van het N.T. 
zullen we wellicht kunnen vinden in het standaardwerk van E. Stauffer, Die Theologie 
des N.T. (Stuttgart, Kohlnammer, 1954*, 367 bl. in 8). Voor wie gemakkelijker frans 
leest, verdient ook J. Bonsirven, T'héologie du N.T. (Parijs, Aubier, 1951, 470 bl. in 8) 
alle aanbeveling. 

Over het leven van Jesus is menig uitstekend werk geschreven. We denken hier b.v. 
aan het standaardwerk van Ricciotti;, De Heer van R. Guardini (Spectrum, 19564, 712 
bl. in 12), die beide geen krans meer nodig hebben; het boek van L. de Grandmaison 
SJ. Jésus-Christ (Parijs, 19311*) behoort eveneens nog altijd bij het beste. — Op een 
meer vulgariserende wijze vertelt 1. Beaufays O.F.M. in zijn De Godmens (Mechelen, 
St Franciscus Uitg. 1956, 290 bl. in 8) Jesus leven na in het historisch en geografisch 
kader. — G. Bichlmair beschouwt meer De Man Jesus (Den Haag, Pax, 1950, 272 bl. 
in 8 kl.) — Voor jongeren zal E. Rommerskirch S.J., Christus en de jonge Christen 
(Gent, 1943, 222 bl. in 6) wellicht nog steeds het beste zijn. — Ten slotte wilden we 
nog het recente werk van J. Guitton, Jésus (Parijs, Grasset, 1956, 447 bl. in 12) naar 
voren halen als een algemene synthese van Christus’ Boodschap voor deze tijd, en een 
samenvatting van het grote standaardwerk van dezelfde auteur. 

Ook voor de andere boeken van het N.T. beschikken we over een rijke voorraad ma- 
teriaal. We doen er hier een willekeurige keuze uit. J. Huby SJ. vergelijkt de twee 
grondstromingen uit het N.T. in zijn Mystiques paulinienne ef johannique (Brugge-Pa- 
rijs, Desclée de Br. 1946, 305 bl. in 8). Voor St Jan is het mooie boek van L. Bouyer, » 
Le quatrième Evangile (Doornik, Casterman, 1956%, 240 bl. in 8) het aangewezen werk. 
Voor St Paulus mogen we wel naar de twee basiswerken van Mgr. L. Cerfaux, La thé- 
ologie de Eglise suivant saint Paul (Parijs, Cerf, 1942, 334 bl. in 8) en Le Christ dans 
la théologie de saint Paul (ib. 1951, 435 bl. in 8) verwijzen. Ook zijn klein maar kost- 
baar werkje La communauté apostolique (ib. 1953? 103 bl. in 12) rekenen we bij het 
onmisbaar werkmateriaal voor de katecheet. 


IV. De Bijbel in de Kerk. 


We zouden een grondige misvatting begaan, wanneer we de H. Schrift los van de leven- 
de Kerk zouden willen zien, zo ongeveer als een „boek waar elke particuliere christen 
nu verder wel alleen „zijn plan mee kan trekken’. Het geschreven Woeord Gods is 
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ontstaan in functie van de kerkgemeenschap en komt slechts in de schoot van deze ge- 
meenschap tot zijn recht. Wat dit leerstellig inhoudt, heeft de Tübinger prof. H. Fries 


klaar uiteengezet in het WSS bl. 53-77, Die Bibel als Buch der Kirche. De auteur komt - 


er o.a. tot de eindconclusie hoe dicht protestanten en katholieken ten slotte nog bij elkaar 


staan; en door de bijbelbeweging zullen ze beslist nog nader tot elkaar groeien. — Ook 


in de oosterse kerken neemt de H. Schrift een even belangrijke plaats in; daarop is te- 
recht gewezen door P. Evdokimov, La Bible dans la piété orthodoxe, in Irénikon 23 
(1950) 377-386, en door G. Florovsky, La Bible ef Eglise, in Dieu-vivant, cah. 21 
(1952) 97-105. — Op de reeds vermelde studiedagen van Heeswijk hield F. Thijssen 


een opgemerkte lezing over Het Belang van de bijbel-liturgische vroomheid voor hef …— 


oecumenisch streven, zie Tijdschrift voor Liturgie XLle Jaargang 1957 nr. 4. 

Over de eigen plaats nu van de H. Schrift in de liturgie in het algemeen gaf La Mai- 
son-Dieu cah. 5 (1946) 7-20 een overzichtelijke studie van de hand van abt I. Herwe- 
gen van Maria-Laach (overgenomen uit Lit. Zeitschr. 3, 1930-31, 8-17). Ook bij ons 


heeft de verdienstelijke pionier pastoor Serrarens O. Praem. reeds in Ons lit. Tijdschr. - 


23 (1937-38) 50-60, de aandacht gevestigd op de H: Schrift en Liturgie. Verder hebben 
de meeste tijdschriften van katholieke aktualiteit uit de verschillende landen dit onder- 
werp herhaaldelijk behandeld. De meest recente gezagvolle uitspraak is ongetwijfeld de 
conferentie van P. Bea S.J. op het Internationaal Lit. Congres van Assisi in 1956, over 
de pastorele betekenis van het Woord Gods in de liturgie (de tekst is afgedrukt in Lit. 
Jahrbuch en La Maison Dieu. — Over het diepere verband tussen beide zou men 
beslist E. Berbuir O.F.M., Der Mensch vor dem Worte Goftes moeten lezen in Wort 
und Sakrament (Maria-Laach, Lit. u. Mönchtum, 2. Folge, Heft XII, 35-49); ook de 
studie van W. Kahles, H. Schrijf und Liturgie (ib. 50-67) zullen we met veel nut door- 
nemen. 

Als basiswerk nu voor de verdere studie van dit onderwerp kunnen we best het onge- 
woon rijke boek van D. Barsotti, La Parole de Dieu dans le Mystère chrétien nemen 
(Parijs, Cerf‚ 1954 bl. in 12), dat beide, Woord Gods en eredienst, terugplaatst in het 
juiste perspectief van het gehele christelijke Mysterie; een werk dat we beslist zouden 
rzoeten bestuderen. — De bijbelse achtergrond van de sacramenten en van de grote fees- 
ten wordt aan de hand van de Vaders en de oud-christelijke praktijk zeer suggestief uit- 
gewerkt door J. Daniélou S.J. in zijn niet minder belangrijke boek Bible ef Liturgie. (ib. 
1951, 479 bl. in 12). Wie gemakkelijker engels leest, kunnen we verwijzen naar de ame- 


rikaanse uitgave die zo pas verscheen, The Bible and the Liturgy (Notre Dame, Ind. 
1957, 372 bl. in 8). Deze twee basiswerken kunnen we verder nog nuttig aanvullen door _ 


de volgende detailstudies. In zijn L'usage lit. de la Bible, in L'Union 78 (1951), n. 672, 
11-16, toont de bekende zielzorger A. Sauvage aan, hoe de liturgie de Bijbel „vergees- 


telijkt"” en er de heilsbetekenis uit haalt; met daarbij kostbare vingerwijzingen voor de 
katecheet. Aansluitend hierbij kan ook het artikel van J. Schildenberger O.S.B., Das * 
AT. in seiner Beziehung zur Liturgie (in hetzelfde Heft XII v. Lit. u. Mönchtum, 68- … 


87) met nut gelezen worden. Over Sainf Paul ef le culte chrétien schreef B. Botte O.S.B. 
een suggestief stuk in Quest. Lit. Par. 22 (1937) 93-99. 
Voor de verklaring van het Woord Gods in dae liturgie zelf kunnen we misschien best 


eerst cah. 16 van La Maison-Dieu (1948) doornemen, waar vooral de studie van C. 


Rauch, Le catéchèse biblique des lectures et des psaumes, bl. 60-66 onze aandacht ver: 
dient; want wij zouden nooit mogen vergeten, dat de Woorddienst in de Mis (en Verder 
de lezingen in het Officie) de eigenlijke en door de Kerk zelf klaargemaakte „Bijbel- 
stonde” is. — Daartoe doet P. Parsch ons voortreffelijk werkmateriaal aan de: hand. We 
hebben vooreerst zijn reeks Die lif. Predigt (Klosterneuburg, Wenen), die onze lezers 
reeds bekend is. Vervolgens heeft de uitgeverij De Forel van Rotterdam een van zijn 
voornaamste katechetische werken in vertaling uitgegeven: De Blijde Boodschap. Lit. 


gedachten over de evangeliën van het kerkelijk jaar (1957, 464 bl. in 12): wie verstaat 
als Parsch de kunst om de diepste theologische leer in zo'n eenvoudige vorm voor te — 
houden en tot praktische levenswaarden om te zetten? — Dit werk kan dan nuttig wor- 
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Teen teke 


den aangevuld door Mgr. Soubigou, L'enseignement de saint Paul dans les épitres de \ 
lannée lit. (312 bl. in 12), en door J. Gaillard, La lecture lit. de la Bible (Evangéliser, 
cah. 51, 1954, 199-219), waarin de bekende auteur een praktische methode aan de hand 
doet om de lezingen van het Officie „liturgisch te overwegen en voor het leven te 
valoriseren. 

Omdat de zielzorger er nooit toe zal komen om zijn volk van het Woord Gods te laten 
leven zo lang hij er zelf niet persoonlijk van doordrongen is, mag hier terloops wel even 
gewezen worden op twee lezingen van het reeds vermelde Weense zielzorgerscongres: 
1. Mayr SJ. Die Bibel als Lebensbuch des Priesters (WSS 128-134) en J. Schildenber- 
ger O;S.B., Die Bibel als Werkbuch des Priesters (ib. 135-157). Hoe het oude klooster- 
wezen van de schriftlezing leefde, vertelt ons de bekende vakman J. Leclercq O.S.B., 
La „Lecture divine” in La Maison-Dieu cah. 5 (1946) 21-33. — Op bl. 12 worden 
enkele titels voor persoonlijke bijbellezing gegeven. 


V. Bijbel en Volk. 


De Bijbel is het nog steeds levende Woord van God; in de schoot van de Kerk blijft Hij 
zijn volk toespreken. Dit gebeurt op de eerste plaats door de Woorddienst. Maar de 
hedendaagse mens is van beide, liturgie en Woord Gods, vervreemd geraakt. Bovendien 
veronderstelt Gods spreken bij ons een houding van luisteren en antwoorden. Hierover 
heeft de bekende paedagoge Lubienska de Lenval een kostbaar werk geschreven, Le 
silence. A ombre de la Parole (Doornik, Casterman-Maredsous, 19563, 180 bl. in 8); 
het is vooral bedoeld om aan kinderen op experimentele manier die souvereine eerbied 
voor God en het religieuze bij te brengen. Bovendien moeten we op dit objectieve spre- 
ken van God worden afgestemd door een gespecialiseerde katechese, nauw aansluitend 
bij de eredienst der Kerk als vertrekpunt, norm en uiteindelijk ontmoetingspunt van de 
mens met God. Hierover hield pastoor E. Hesse een opmerkelijke lezing op het reeds 
vermelde zielzorgerscongres, Die Bibel im Kulf und in der Seelsorge (WSS 158-176). 
— Daarom zal de zielzorger ook elke gelegenheid te baat nemen om de Bijbel weer in 
zielzorg en katechese in te lassen, zoals C. Rauch zeer goed aan de hand van praktische 
voorbeelden toelicht, Comment ufiliser la Bible dans les offices paroissiaux, in L'Union 
77 (1951) 37-39. Een andere zielzorger werkt een van deze mogelijkheden verder uit: 
Lof en bijbellezing in TL 39 (1955) 327-332. 

We zullen dan op de eerste plaats moeten nagaan hoe de moderne mens tegenover de 
Bijbel staat en wat deze hem te bieden heeft. Spreekt de bijbels-lit. vroomheid de moder- 
ne mens nog aan? Op deze vraag antwoordde J. van den Berg op de Heeswijkse studie- 
dagen (zie TL XLle Jrg. no. 4). Ook prof. Ch. Moeller geeft hierover pertinente beschou- 
wingen, La Bible ef homme moderne in LV 63-67. — Onze lezers zullen wellicht nog ‘t 
meest hebben aan het mooie verzamelwerk Dichtbij U is het Woord, van G. Smit, G. 
Helmer, A. Brouwer en M. van de Plas (Bussum, P. Brand, 1957, 194 bl. in 8), dat zelf 
uit de praktijk van de gezamenlijke bijbellezing gegroeid is en waarin we de beste „ap- 
proach' zullen vinden voor de verschillende problemen welke deze lezing ons stelt; 


“daarom verdient het alle aanbeveling. 


__Om nu zulke bijbelstonden in te richten hebben we vóór alles het standaardwerkje van 
___de grootmeester van de bijbelstonden zelf, Pius Parsch, Apprenons à lire la Bible (Brug- 
_ ge, Desclée de Br. 1956, 184 bl. in 12), vertaling van het bekende boekje Wie halte ich 
Bibelstunde (Klosterneuburg). In het eerste deel geeft de auteur de grondbeginselen, 
_ onderwerpen, methode; in het tweede de praktische richtlijnen en stof voor de bijbelston- 
… den zelf. Wie dit boekje niet bij de hand heeft, kan er het wezenlijke van terugvinden 
in Lebe mit der Kirche 15 (1948-49) 65-70, Methode der Bibelstunde. — Niet minder 
praktisch is het degelijke werkje van A. George, A l'écoute de la Parole de Dieu (Parijs, 
Equipes Enseignantes, 1953, 78 bl. in 8 kl.) waarin de auteur, eveneens na een alge- 
mene inleiding, 5 werkschema's opgeeft om in een of twee jaar te behandelen. — Het 
‚standaardwerk nu om het volk stap voor stap in de Bijbel in te wijden is ongetwijfeld 

Pas à pas avec la Bible, uitgegeven door de St Andries Abdij, Brugge 3, o.l.v. de be- 
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kende dom Th. Maertens, die zich op dit gebied reeds zo verdienstelijk heeft gemaakt. 
Het zijn 3 reeksen van korte zakelijke inleidingen en verklaringen op al de geïnspireerde 
boeken, die we aan onze lezers ten zeerste zouden willen aanbevelen; in dit korte bestek 
is het ons helaas niet gegeven daar dieper op in te gaan. — Het merendeel van deze 
monografieën is eerst als supplement op Paroisse et liturgie verschenen onder de naam 
Lumière et vie, dat we vooral voor zijn methode zouden willen aanbevelen: na een 
hoofdartikel over een of ander grondthema in nauwe aansluiting bij de gewijde tekst, 
volgen telkens uitgewerkte schema's voor een of meer bijbelstonden, met daarna aller- 
hande praktische gegevens en bibliografie. — Ook in Bible ef vie chrét. vindt men in elk 
nummer een speciaal probleem behandeld met het oog op het inrichten van bijbelstonden, 
benevens „expériences et chroniques' die zeer suggestief op ons eigen initiatief zullen 
inwerken. — Om nu deze bijbelstonden geleidelijk uit te bouwen naar de aktieve deel- 
name aan de liturgie toe, in de vorm van een soort para-liturgische Woorddienst, doet 
G. Mollard ons een nuttig schema aan de hand, Un essai de réunions „Bible et Liturgie” 
in Par. et Lit. 33 (1951) 194-95, dat we hier helaas niet in detail kunnen bespreken maar 
dat we aan onze lezers sterk aanbevelen. — Voor verdere gegevens over zulke voorbe- 
reidende bijeenkomsten verwijzen we naar ons werk Kinderen in de Mis (bl. 144-60). 
Om nu ons volk tot de H. Schrift terug te brengen, zullen we met de jeugd moeten be- 
ginnen. Hierover gaf pfarrer A. Gmeiner beachtenswaardige bedenkingen en suggesties, 
aan de verschillende leeftijden aangepast, Die Bibel bei Kinder und Jugend (WSS 177- 
185). Een model in zijn genre is ongetwijfeld het zeer praktische werk van de bekende 
P. Sauvage, Catéchèse biblique et lifurgique (Brugge 3, St Andries Abdij, 1955, 135 
\ bl. in 8), dat heel de heilsgeschiedenis in de vorm van suggestieve lessen en para-litur- 
\ gische vieringen inbouwt in het verloop van het kerkelijk jaar: onze lezers zullen hier 
zeer veel aan hebben. — Maar vóór alles zullen we toch met het gezin moeten beginnen. 
Hiervoor geven M-L. en J. Defossa nuttige wenken, La lecture de la Bible en famille, in 
LV 175-84. De Kinder- und Hausbibel van R. Reron O.S.B. (Freiburg, Herder, 1941) is 
reeds bekend, evenals het recentere boek van P. Worm, De H. Schrift aan kinderen ver- 
teld, in 2 din (Brussel-Amsterdam, Elsevier, 1956 v.), dat grote kwaliteiten bezit. Het 
kan nuttig worden aangevuld door A. Mattelaer, De Bijbel voor de jeugd (Torhout, 
Firma Becelaere, 1952-53, 87, 88 en 99 bl.). Meer voor de ouders bedoeld is het mooie 
werk van G. Wellmer, Das fàgliche Wort. Einde Handreichung zur tägliche Bibelleze 
und Hausandacht (Bielefeld, Bechauf, 1954, 368 bl. in 12). In zijn zeer praktische studie 
Comment utiliser la Bible pour former le sens religieux des enfants, in LV 137-149, over- 
loopt J. Colomb P.SS. de verschillende leeftijden met hun eigen psychologische ken- 
merken en de manier waarop de bijbelse vorming daar telkens bij kan aansluiten. 
Ofschoon het missaal (en het brevier) zoals boven werd opgemerkt, de aangewezen stof 
voor particuliere bijbellezing biedt, toch zullen velen slechts met behulp van een zekere 
voorafgaande inwijding tot deze bijbellezing kunnen komen, b.v. aan de hand van A. 
Stöger, Die Bibel als Lesebuch (Wenen, Herder, 120 bl). — Over de kunst om de 
H. Schrift met begrip te lezen gaf C. Charlier ons nuttige wenken in zijn boek La lecture 
chrétienne de la Bible (Maredsous, 1950, XV-350 bl.): van uit de letterlijke tekst (ver- 
trekpunt) de plaats van deze pericope in heel het heilsplan (eindpunt) ontdekken en 
verklaren. — Om deze persoonlijke bijbellezing te vergemakkelijken zijn er verschillende 
leesroosters verschenen, waaronder we dat van Zuster Marie de la Trinité O.P., Pour 
lire la sainte Ecriture (Flavigny-sur-Ozerain, 1956) wensen aan te bevelen, omdat het 
zo dicht mogelijk bij de lit. schriftlezing van het kerkelijk jaar gebleven is. 


VI. De Bijbel en het Leven. 


Voor speciale toepassingen van de bijbelse visie op het leven is deze kroniek reeds te 
lang geworden. We willen onze lezers dus enkel maar verwijzen naar de grote werken 
over bijbelse spiritualiteit en moraal, over Paulus enz. die boven werden voorgesteld, 
en dan vooral naar de registers van de reeds aangehaalde tijdschriften, zoals ’t Heilig 
Land en Bible ef vie chrétienne. Hier volgen nog slechts een paar aanvullende aspecten. 
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We mogen nooit vergeten, dat de Bijbel niet alleen het geïnspireerde Woord Gods is, 
maar tevens wellicht het grootste gebedsmonument van heel de wereldliteratuur, waar- 
langs de eeuwige mens zijn God kan ontmoeten. R. Tamisier heeft daarom een bloem- 
lezing opgemaakt uit heel de Bijbel als gebedenboek gezien, La Bible, livre de prière 
(Parijs, Fayard, 1956, 325 bl. in 12). — De psalmen zelf hebben de laatste tijd zo zeer 
in het middelpunt van de belangstelling gestaan, dat het onbegonnen werk zou zijn, er 
ook maar bij benadering een bibliografie over te geven. Voor de oningewijden is P. 
Drijvers, Over de Psalmen (Utrecht-Antwerpen, Spectrum, 1956, 210 bl. in 8 kl.) wel- 
licht de beste inleiding. Om de rijkdom aan levenswaarden voor het christelijk bestaan 
uit de psalmen te halen zal het mooie boekje van H. Krings, Der Mensch vor God 
(Würzburg, Werkbund Verlag, 1954, 136 bl. in 12) ons de beste diensten bewijzen; 
het is helemaal afgestemd op de sensibiliteit van de moderne mens. B. Fischer mag wel 
de herontdekker van de christologische zin van de psalmen genoemd worden; daar kan 
men zich van overtuigen in zijn studie Le Christ dans les psaumes, in La Maison-Dieu 
27, bl. 86-108. Hierop is Fr. Vandenbroucke O.S.B. verder ingegaan in zijn kostbaar 
boekje Les psaumes ef le Christ (Leuven, Keizersberg, 1955, 108 bl. in 12). 

Het zal cen grote opgave voor de lit-bijb. beweging zijn om de psalmen terug bij ons 
volk te brengen. Dit is vóór alles een kwestie van gebed, zoals we uit L. Bouyer kunnen 
opmaken, Les psaumes dans la prière chrétienne, in Bible et vie chrét. cah. 10 (1955) 
22-35. Zoals P. Doncoeur opmerkt, L'usage lit. des psaumes, Traductions et chant po- 
pulaire, in Etudes 278 (1953) 105-111, is het probleem aktueel geworden met de psalmen 
van Gelineau S.J. (Parijs, Cerf‚ 195% en 1955), ofschoon deze er zelf voor waarschuwt 
om niet zonder degelijke voorbereiding, veel goede smaak en bescheidenheid te werk te 
gaan: De l'abus des psaumes en francais, in Evangéliser 9 (1954) 258-265, en L'Union 
81 (1954), nov, 35-39. Het probleem werd volledig behandeld in de brochure van Bru- 
ning, Symons, en Douliez, Psalmen .... ook voor ons? (Leuven, Keizersberg, 1954, 39 
bl. in 8) — Het ware te wensen, dat we ondertussen al een trouwe, maar ritmische en 
aan ons taalgevoel aangepaste psalmvertaling bezaten. 

Van groot belang voor de bijbels-lit. vroomheid is het werk van Lubienska de Lenval, 
La liturgie du geste (Doornik, Casterman-Maredsous, 19572, 101 bl. in 8); in dit over- 
weldigend mooie boek geeft de grote pedagoge een hele theologie en opvoedkunde van 
het gebaar, als de volledig-menselijke inzet voor het goddelijke dat op ons toetreedt. 
Hierbij aansluitend kunnen we ook de mooie studie van E. Beaucamp over de Poésie 
et sens de la nature dans la Bible lezen in Bible et vie chrét. cah. 11 (1955) 25-31. B. de 
Geradon O.S.B. geeft een verdere uitbreiding van deze leidgedachte Le coeur, la bouche, 
les mains, ib. cah. 41 (1953) 7-24, terwijl P. Evdokimov en H. G. Troadec t.a.p. 25-33 
en 40-54 over het mysterie van het licht in de Bijbel handelen. 

Van groot praktisch belang is de studie van Ch. Bordet, La sainte Ecriture, base et ali- 
mentation d'une spiritualité des laïcs, in Masses ouvrières 51 (1950) 5-39. Hierbij aan- 
sluitend geeft een man van ervaring, F. Lelubre, zijn bevindingen en suggesties over 
La Bible dans la formation religieuse en milieu ouvrier, in LV 167-174. 

Over het belang van de H. Schrift voor de missionering heeft J. Hofinger SJ. de laatste 
jaren verschillende merkwaardige publicaties in het licht gegeven, waaruit we enkel 
maar Les lectures bibliques durant la célébratton du culte en pays de mission, in LV 
195-214 naar voren willen halen: een uiterst nuttige. bijdrage voor elk missionaris. 
Het einddoel, dat we bij dit alles op het oog zullen moeten hebben, is uit te groeien tot 
de volmaakte christen zoals God zelf hem in zijn H. Schrift heeft getekend: zie L'homme 
biblique van de bekende exegeet A. Gelin P.S.S. in LV 45-56. 
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BOEKBESPREKING 


GOD HOUDT VAN ONS, vertellingen uit de Heilige Schrift voor jonge kinderen door 
Lambert Heijnen. Uitgeverij Cantecleer, Utrecht. 

Dit royaal Eese boek van 86 pagina's (opdikkend papier), formaat 29 X 26,3 
cm, in een kleurig, artistiek geplasticeerde band bergt een kostbare inhoud. De auteur 
heeft een keuze gemaakt uit het boek Genesis, uit de evangeliën en de Handelingen van 
de Apostelen. Wij geloven dat de trant van het „bijbel vertellen” in dit boek zeer goed 
is. Ook de keus van de Genesishoofdstukken is verantwoord. We hebben deze met bij- 
zondere aandacht doorgenomen. Wel hebben we hierbij een opmerking. Er is inderdaad 
op prudente wijze rekening gehouden met de verantwoorde nieuwere zienswijze. Op ver- 
schillende plaatsen is dit in Heijnens boek op uitstekende wijze vastgelegd. Toch had 
het geheel van de Genesistekst, die Heijnen gekozen heeft, naar onze mening consequen- 
ter volgens de (nogmaals) verantwoorde zienswijzen moeten worden geïnterpreteerd. 
We bedoelen o.m. de teksten over de schepping, geluksstaat, herstel-perspectief. De 
nieuw testamentische gegevens zijn bijzonder goed verteld, waardig, kinderlijk en visueel, 
zoals kinderen het graag horen (en zien). Bij dit „zien hebben zij een prachtige begelei- 
ding in de waarlijk fraaie, artistiek verantwoorde tekeningen in dit boek. Alleen al hier- | 
om zou men het boek willen bezitten en aan kinderen ter overweging geven. Ze zijn ge- 
laden, dynamisch en echt vroom, in de goede zin van het woord. Maria Winwel-Hen- 
driks heeft met deze tekeningen een bijzondere prestatie geleverd, waarvoor wij diep _ 
respect hebben. En als men dit alles bijeen ziet, dan verwondert het, dat dit fraaie boel | 
zo voordelig wordt gebracht. De prijs voor het boek in band is f 4,90. Ingenaaid is d 
prijs f 3,50. ffMBM | 


MEDEDELING. 
BIJBEL EN LITURGIE. 


Bij gelegenheid van het eerste lustrum van het Genootschap voor Liturgiestudie en van 
het Interdiocesaan Liturgisch Secretariaat te Nijmegen had er in de Abdij van Berne - 
van 24-26 februari een liturgisch studiecongres plaats over Bijbel en Liturgie. Het mocht 
de belangstelling genieten van vele vooraanstaande priesters en leken uit Nederland en 
Vlaanderen; ook waren ditmaal voor het eerst deze studiedagen vereerd met bisschop- 
pelijk bezoek: Mgr. Bekkers, nog maar pas gewijd, was aanwezig op de openingsavond, 
terwijl de aartsbisschop van Utrecht, Zijne Hoogwaardige Excellentie Mgr. Dr. B. J. 
Alfrink de laatste dag van het congres bijwoonde. „Bijwonen” is hier een te zwak woord 
want beide bisschoppen hielden een merkwaardige toespraak tot de deelnemers, terwijl 
Mgr. Alfrink op een levendige wijze ook aan de besprekingen deelnam. 


De onderwerpen, die op die studiedagen behandeld werden, waren de volgende: Prof. 
Dr. W. Grossouw: Bijbelse vroomheid en liturgische vroomheid; Prof. Lr. L. Grollen- 
berg O.P.: De liturgische interpretatie van bijbelse teksten en de waarde van deze inter- 
pretatie; Dr. F. Thijssen: De betekenis van de bijbels-liturgische vroomheid voor het 
oecumenisch denken en leven; J. van Bergen: Spreekt de bijbels-liturgische vroomheid de 
hedendaagse mens aan? 


Ondertussen is in een speciaal nummer van Tijdschrift voor Liturgie 't verslag van deze 
belangrijke dagen verschenen; ook de besprekingen, die op ieder der voordrachten volg- 
den, zijn in het nummer opgenomen. Wij bevelen deze keurig verzorgde uitgave aan 
onze lezers aan. Zij is te verkrijgen op het Interdiocesaan Liturgisch Secretariaat, Ar- Á 
chipelstraat 17 te Nijmegen voor f 1,75. 
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